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Forkortelser og Tekstudgaver. 

R. V. = Rigveda. Fr. Max Müller: The Hymns of the Rig-Yeda 
in the Samhita Text and in the Pada Text, 1—2, 1873. 

Taitt. S. = Taittiriya Samhita, hrsg. v. A. Weber, 1—2, Indische Stu¬ 
dien, Vol. 11—12, 1871—72. 

Ath. Y. = Atharva Veda Samhita, hrsg. v. R. Roth u. W. D. Whit¬ 
ney, 1856. 

Ait. Br. = Aitareya Brähmana, hrsg. v. Th. Aufrecht, 1879. 

Kaus. Br. = Kausltaki Brähmana, hrsg. v. B. Lindner, 1887. 

Qat. Br. = Qatapatha Brähmana, ed. by A. Weber: The White Yajur- 
veda, Pars 2, 1849. 

Taitt. Br. = Taittiriya Brähmana, ed. by Räjendraläla Mitra, 1—3, 
1859—70. 

Pa. Br. = Tändyamahä or Pancavimja Brähmana, ed. by Ananda- 
chandra Vedäntaväglpa, 1—2, 1870—74. 
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INDLEDNING 


I ndien er det Land, der fremfor noget andet nimmer en Rig- 
dom af Typer indenfor det religiöse Liv. Man har her Lejlig- 
hed til at iagttage mange forskellige religiöse Erfaringskredses 
Fodsel, Udvikling og ofte ogsaa deres Undergang. 

Det har sin Grund i Indernes enestaaende /Erbodighed for 
religiös Tradition og Evne til at hevare en Overlevering. Der 
har i Indien vseret mange dybe Omvseltninger i Kulturens Er- 
faringsgrundlag. Men man bryder aldrig af, man lcasserer ikke 
Fortiden. 

Derved er en enestaaende rig religiös Tradition kommet 
Nutiden i Hsende og aabner for Forskeren et vidtrsekkende Per¬ 
spektiv over en Kulturs religiöse Virksomhed hell fra den tid- 
ligste Tid, da denne Kultur blev til. 

Navnlig Studiet af den tidligste Epolce har vseret af brsendende 
Interesse for den videnskabelige Forskning. Ja, man kan til en 
vis Grad sige, al den religionshistoriske Videnskab under Be- 
skseftigelsen dermed er vokset ud af Indologien. Denne Epoke 
er ogsaa Baggrunden for nservserende Undersogelse. 

Den leidste religiöse Type i Indien er den primitiv-antike. 
Den seldste Del af den religiöse Overlevering forer midt ind i en 
antik Kultur. Her ser man det indoariske Erobrerfolk, medens 
det endnu var bosat i Induslandet og Punjab og var paa Krigsfod 
med Landets morkhudede urindfodte. Det var delt i mange 
smaa Stammer og boede i Landsbyer. Den overvejende Nserings- 
vej var KvsegavI, men Agerbrug omtales ogsaa. Stammerne 
beherskedes af Hovdingslsegter, der udgjorde en Krigeradel, og 
ved deres Side stod der allerede en professionel Praestestand. 
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I denne antike Kultur var Livets samlende og skabende Midt- 
punkt Kultofferfesten, der var .af lignende arisk Form som her 
i Norden, Slagtoffer med Maaltid og Drikkelag, en Bekrseftelse 
af Livets Sejr over det onde og gokle. 

I en saadan antik Kultur gaar al Erfaring gennem Kulten. 
Der findes intet, som ikke gaar ind i Kulten, faar sin Reprsesen- 
tation der, og spiller med i Folkets störe Drama. Kulten er i en 
antik Kultur det störe og omfattende Receptaculum, hvor alt 
gaar ind og faar Liv. Gennem Kulten bevares alt, hvad Folket 
ejer, og det formeres derved og udfoldes paany. Derfor udtommer 
en antik Kultur hele sin praktiske og kunstneriske Ydeevne i 
Kulten. 

Det kultiske Drama bestaar af Handling og Ord, rituelle 
Formier og Hymner, der gaar sammen med Handlingerne. Til- 
sammen er de en virksom Kraft, der ssetter det i Gang og skaber 
det Resultat, som der sigtes paa ved Udforelsen. Handlingerne 
i sig selv stammer alle fra Hverdagslivet, man indretter en Plads, 
tsender Ild, slagter, tilbereder Mad og Drikke, og man samles 
til Maaltid og Drikkelag. Men under disse hverdagslige Funk- 
tioner oplever man störe Ting, thi de har alle i Kulten laaet en 
symbolsk dramatisk Betydning. 

Denne overordentlige Betydning kommer frem i de Ord, alle 
noje besternte og uforanderlige, som siges under Kulten. Ved 
den rituelle Formel fastslaar man en Tings eher Handlings 
Betydning, bekrsefter, at dens sserlige Indhold af Krsefter er til 
Stede og virker. Under Hymnen giver man Kultens hoje Krsefter 
Rum, lader deres Storhed, TEre og Bedrifter fylde og passere 
sit Sind, som den samtidig fylder og passerer den Ritus, som 
Hymnen knytter til. Man aabner derved for det tredje Element 
i Kulten — det allervigtigste og det svsereste at trsenge ind i — 
nemlig det Indhold, som undei'forstaaet i Deltagernes Sind 
skiftende folg er hvert Handlingsmoment af den ud forte Kultus. 

Dette sserlige Element, det aandelige Indhold i Kulthand- 
lingerne, har sit eget selvstsendige Udtryk i de til Kulten hörende 
Legender og deraf videre udformede Myter. Det er en Udtryks- 
form, der heit er ejendommelig for de primitiv-antike Kulturei, 
man refererer en Ting ved at krystallisere dens Liv i en hand- 
lingsprseget tematisk Fortselling, der ligesom i levende Glimt 
aabenbarer dens Originalitet. Det er en Aandsform, hvori antike 


Folk ogsaa lummer andet end det specifikt kultiske, men For¬ 
mens Oprindelse, Grundstammen for al senere Mytekunst, er 
de kultiske Legender. 

Disse magtfulde Fortsellinger er Kulten selv, omsat i en uhaand- 
gribelig Form — ligesom Ritualerne er den haandgribelige Kult 
— men dertil bringer de et meget betydningsfuldt Supplement, 
nemlig det Indhold, der er i Deltagernes Sind, det som man 
forstaar ved Handlingen. 

Legenden eller Myten er saaledes en Genfortselling af det 
kultiske Drama. Dog er den ikke en refererende fremadskridende 
Fortselling. Den bevarer den kultiske Sammenhseng, Kultscener 
og Billeder fra Kulten forekommer ofte i den. 

Den gengiver saaledes ikke Kulten fortlobende, men har en 
momentvis Karakter, knytter sig til Detaljer fra Kulten. En 
Legende er en Genfortselling af et kultisk Moment, orienteret ud 
fra og gengivende det Indhold, der under paagseldende Kult¬ 
moment fmdes i Kultdeltagernes Sind. 

Selve Handlingen, Ritualet, indenfor den vediske Somakult er 
hievet beskrevet og fremstillet i sin Grundform af W. Caland 
og V. Henry i Vserket »L’Agnistoma«, Bd. 1—2, Paris 1906—07. 

Naar man vil vide, hvad der ligger bag en primitiv-antik Kult, 
er det imidlertid ikke nolc at have den blotte Kultbeskrivelse, 
selv om den er nok saa pietetsfuld overleveret og detaljeret 
fremstillet. Der er i Virkeligheden ingen anden Vej end at gaa 
i Gang med Legenderne og söge at fatte Meningen i dem; de 
skal jo udtrykke det, der skete. 

Dette Arbejde er da tsenkt som et Led i Forsoget paa at trsenge 
ind i det Indhold, som Ritualet nimmer. Det begrsenser sig til 
Kultens Hovedmotiv. Det er saaledes et Supplement til Frem- 
stillingen af Ritualet, og man maa stadig haA r e dette som Forud- 
ssetning, for man kan trsenge ind i dets aandelige Side. 

Materialet for et saadant Forsog bliver Legenderne og My- 
ferne. Disse findes spredt indenfor de forskellige Grene af Over¬ 
leveringen. Talrige fmdes indenfor Hymnesamlingen, Rigveda. 
De fleste af Rigvedas 1028 Hymner er Myter udtrykt i en kunst- 
fuld Form til Brug for den Sangkunst, der havde udviklet sig 
indenfor Kulten. Mange, og nogle af de vigtigste, fmdes i Brah- 
manaerne, Prsesternes Haandboger i Offervidenskab, rammende 
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Fremstillinger af Kulten med Forklaringer orn, hvorfor mail 
bserer sig saadan ad, og hvad det betyder. Man plejer at legne 
disse Kilder for gennemgaaende yngre end Rigveda. Men selv 
om dette absolut gselder, hvad Redaktion og Sammenfatning 
angaar, saa gselder det ikke for det deri optagne Stof. Dele af 
dette er saa gammelt som det seldste i Rigveda. Dette gseldei, 
selv om Sprogformen i Brahmanaerne er yngre end Rigvedas 
Sprog. Man kan jo udmserket godt udtrykke gamle Tanker og 
gammel Overlevering i en nyere Sprogform. Specielt foi de 
vediske Myters Vedkommende er det tvdeligt, at de i mange 
Tilfselde netop i Brahmanaerne er overleveret i en mere legen- 
darisk bundet Form end den, de har faaet i Rigvedas Hymner, 
hvor den originale Myteform ofte er brudt til Fordel foi den 
kunstneriske Udtryksmaade. 

Det dominerende kultdramatiske Motiv hos de indo-aiiske 
Folk er Kamp, Striden mellem de guddommelige livgivende Mag- 
ter og Dsemonerne, der stadig ligger paa Lur etter en Lejlighed 
til at saa Dod og 0delseggelse og forvandle Verden til et rnorkt 
kaotisk Vildnis. Nyskabelsen af Livet sker under en Kamp med 
de nedbrydende Magter, der besejres. I Kulten ksempei Gu- 
derne, Livets kendte gode og positive Magter, med Dsemonerne, 
de onde ukendte og negative Krsefter. 

Denne Kamp er faktisk indeholdt i hvert lille Led al Ri- 
tualet, foruden at den udspilles i de störe ritualdramatiske Sce- 
ner. Den raser mellem Gudernes og Dsemonernes almindelige 
udifferentierede Skarer, foruden at den vokser til et I ema om 
Hovedguddommens specielle Kamp med en besternt Dsemon. 
Mellem denne specielle Dsemonkamp og den almindelige er dei 
naturligvis ingen Forskel, de er identiske, to Udtryk toi samme 
Realitet. 

Fadlcs for arisk Kultus er som det störe Tema: Gudens Kamp 
med et dsemonisk Uhyre, en »Drage«. Det kendes tra de gei- 
rnanske Folk, Thors Kamp med Midgaardsormen, Sigurds Kamp 
med Fafner, fra de hellenske, Apollons Kamp med Python, og 
det kendes fra det seldste Indien. 

Den vediske Kults Hovedtcma er Hovedguddommen Indias 
Kamp med det dsemoniske Uhyre Vrtra. Dette r l ema er i sin 
Oprindelse ikke nogen poetisk Forestilling. Det er heller ikke et 
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naivt Udtryk for en naiv Opfattelse af Naturfsenomener (Torden- 
vejr). Det maa stedfsestes paa det kultiske Dramas Jordbund. 
Det er Fortsellingen om de onde Magter, der vil frarove Men- 
neskene Lykken og Velsignelsen, som ksemper med de gode 
Magter. Det er en Kamp, der finder Sted paa den kultiske Fest- 
plads, den er Ritualets Indhold. 

Under Kulten er denne Kamp, Dragekampen, blevet frem- 
stillet. Det vil sige, den er ikke blevet fremstillet ved en enkelt 
Lejlighed en Gang for alle, men den er Ideen, der gaar gennem 
Kulten i hvert enkelt Moment, og som under det centrale Ritus- 
moment svulmer op til sin hojeste Fuldbyrdelse. Derfor gentor- 
tailles den i Kultlegenderne, saavel i mange smaa Rituallegender, 
der f. Eks. blot skal begründe Anvendelsen af et besternt Verse- 
maal o. lgn., som i de störe centrale Myter, der grupperer sig 
om det störe centrale Ritusmoment. 

Det er nsevnt, at den vediske Kultofferfest var af den fselles 
ariske Type: Slagtoffer med Maaltid og Drikkelag. Baade Slagt- 
offeret og Drikkelaget har til Tema, at Indra drseber Vrtra. 
Slagtofferet er dog — ligesom i Norden — ganske traadt i Bag- 
. gründen til Fordei for Drikkelaget. Dette er i Tidens Lob blevet 
det centrale Ritusmoment, og Indras Kamp med Vrtra — Kul- 
tens gennemgaaende Motiv — ses derfor i ganske sserlig Grad 
fuldbyrdet ved den vigtigste af Drikkelagets rituelle Handlinger: 
det Moment, da man pressede de heilige Somastsengler for af 
dem at udvinde den Saft, der blandet med Mselk udgjorde den 
sakrale Offerdrik, der skabte Kommunionen mellem Guder og 
Mennesker. Legenden er mserket deral’. 

Myterne om Indra og Vrtra maa da hovedsageligt vsere Gen- 
lortsellinger af Drikkelagets Ritus, grupperet om Somapresningen, 
gengivende det Indhold og den Betydning, som dette Ritual 
havde for de fungerende Mennesker. 

Det bliver da Opgaven at paavise Forbindelsen mellem 
Ritual og Legende, vise Identiteten af Somapresning og Vrtra- 
drab, idet man samler alle de spredte legendariske Trsek, der 
henhorer til dette Motiv, og saaledes forsoger at genskabe den 
Realitet, der greb og bevsegede Sindene under dette, den vediske 
Kultofferfests hojeste og stserkeste 0jeblik. 










Kulten. 

F 01 ' man beskseftiger sig med det rituelle Dramas Indhold, 
maa man imidlertid klargore sig, hvilken Betydning, dei ei i 
Kulten, — hvad der i det liele taget menes med kultisk Tilstand, 
Kultpladsen, Kulten som saadan, og hvad der forstaas ved 
Guder og Mennesker indenfor Kulten. 

Netop i de gamle indiske Kilder foreligger der et udmserket 
Tekstmateriale til at danne sig en Forstaaelse deraf, og til dette 
Formaal skal der her indledningsvis fremfores nogle enkelte 
vigtige Punkter. 

Den vediske Kultfest foregaar under aaben Himmel paa et 
Sted, der under Iagttagelse af mange Regler vteiges lor hvert 
enkelt Tilfselde og indrettes og udstyres med Alter (vedi), for- 
skellige Offerilde, Ritualhytte, Pressested o. s. v„ som det be- 
skrives i Ritualet. 

Selv om Kultpladsen saaledes er ny lor hver Gang, saa er 
den ikke et tilfseldigt Sted, men erhverver en ganslie sserlig 
Betydningsfuldhed. 

Festpladsen reprsesenterer symbolsk den hele Verden, som 
det siges i Cat. Br. 3,7,2,1: »Sandelig, saa stör som Vedien ei, 
saa stör er Jorden«; 

Denne Plads er Verdens Midtpunkt. Naar Somavognene kores 
ind, hilses de med folgende Formel, Cat. Br. 3,5,3,20: »Glsed jer 
her paa Jordens Tinde (varsmcui)«.. Og i Taitt. Br. 3,9,5,5 tore- 
kommer blandt en Serie Sporgsmaal og Svar folgende: »»Jeg 
sporger dig om [hvad der er] det yderste al Jorden?«, siger hau. 
Vedien er Jordens yderste Grsense; [ved dette Svar] vinder han 
just Vedien. »Jeg sporger dig om [hvad der er] Verdens Navle 
(bhuvancisya näbhi )?«, siger han. Offeret er Verdens Navle; [ved 
dette Svar] vinder han just Offeret«. 

Og dette Midtpunkt er tillige et Kraftcentrum, Pa. Br. 16,13,6: 
»Vedien er frugtbart [dyrket] Land; det er det niest kral’tfyldte 
[Omraade] af denne [Jord]; ved Kraft gor han Offeret luld- 
komment«. 

Kultpladsen er et Kraftcentrum, der rummer alt, hvad der 
udfoldes og lever, hele Universet er potentielt inkluderet i Kult¬ 
pladsen, Cat. Br. 12,8,2,36: »Hans (Offerbringerens) Vedi er 
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denne Jord, hans Uttaravedi er Luftrummet, hans Offergrses er 
Himlen, hans Priester er Verdenshjornerne, hans Offerbrsende 
er Trseerne, hans Offersmor er Vandene, hans Offerbringelser er 
Planterne, hans Ild er Agni selv«. 

Saaledes hsever Festpladsen sig hojt over Dagliglivets Scene 
ved sit aandelige Indhold. Skabningerne og Fingene gaar ind i 
Kulten i Kraft af en Intensificering af det Liv, der er i dem, 
ofte jsevnsides med at deres naturlige Aabenbaringsform omssettes 
i en symbolsk Form. 

Et Eksempel — tilfseldigt valgt blandt den störe Mangfoldig- 
hed — kan maaske bedst illustrere dette. Paa Kultpladsen skal 
rejses et Skur ( sadas ). Det bseres oppe af en Psel, som staar i dets 
Midte, og Pseien rejses i et Hui, som forst graves. Dette er jo rent 
praktiske Foranstaltninger, men de faar i Kulten en langt videre 
Betydning i Kraft at en real Symbolik. At rejse Pselen blivei lig 
med at etablere Universet paa Kultpladsen; Jord, Luft og Him¬ 
mel glider ind deri og faar saaledes deres symbolske Reprsesen- 
tation, hvori deres Kraft og Liv intensificeret er til Stede. Det 
fremgaar af folgende, Cat. Br. 3,6,1,11-15: »Derniest bestsenker 
han [Pselen med Vievand], Betydningen af Bestsenkningen ei¬ 
en og sarnme, det er, at han gor [Pselen] offerren (medhya). 
12: Han bestsenker den [overst, paa Midten og nederst med 
Ordene]: »dig lor Himlen, dig for Luftrummet og dig lor Jorden«. 
Derved forlener han disse Verdener med Kraft og Livssaft, lseg- 
ger Kraft og Livssaft i disse Verdener. 13: Det Vievand, som 
bliver tilovers, det gyder han dernsest i Hulletf, hvori Pselen skal 
rejses, med Ordene]: »rene skal de Verdener blive, hvori Fsedrene 
bor«. Et gravet Hui er nemlig heiliget Fsedrene, det gor han saa¬ 
ledes offerrent. 14: Dernsest stror han Offerstraa deri med Spid- 
serne mod Ost og Nord [med Ordene]: »du er Fsedrenes Ssede«. 
Heiliget Fsedrene er nemlig den [Del] af denne [Psel], som er 
nedgravet; som om den var [rod-]fsestet blandt Planterne og 
ikke nedgravet, saaledes bliver den baseret blandt disse Planter. 
15: Han oprejser den [med Ordene]: »Himlen skal du stotte, 
Luftrummet skal du fylde, staa fast paa Jorden«. Derved for¬ 
lener han disse Verdener med Kraft og Livssaft, lsegger Kraft 
og Livssaft i disse Verdener«. 

Himmel, Luft og Jord er da i denne Psel, den bserer og stotter 
Verdensrummet. I Teksten omtales ogsaa et andet symbolsk 
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Moment: Hüllet i Jorden symboliserer Fsedrenes Verden, som 
jo er under Jorden. Verdensbilledet omfatter foruden Himlen, 
Lüften og Jorden ogsaa Gravriget under Jorden, og hele denne 
Verden er da intensificeret til Stede paa Kultpladsen, naar Pselen 
under de tilborlige rituelle Former er rejst. 

Denne Intensificering gselder ogsaa Tiden, Cat. Br. 11,1,7,4: 
»Nu forener alle Nsetter sig i disse to Nsetter; de Nieder, som 
horer til den tiltagende Maane, de forener sig alle i Fuldmaane- 
natten, og de Nietter, som horer til den aftagende Maane, de 
forener sig alle i Nymaanenatten«. Teksten horer til Ny- og Fuld- 
maaneofferet, men det gor ingen Forskel, det Princip, der lxgger 
til Grund, er alment for hele Kulten. 

Kulten er selv tidlos, men den er det ved, at alle Oder er 
vendt tilbage i den, baade Fortid og Fremtid. Deri'or spiller 
Folkets Historie en saa stör Rolle for Kultens Indhold og Form, 
Fortidens Bedrifter udfoldes paany og Forftedrene er til Stede 
(det antike Herosbegreb er de afdode Fsedre som kultislce Stor¬ 
relser). Men ogsaa Fremtiden er tilstede, derfor er alt under 
Kulten varslende. 

Alt, hvad Folket ejer og har baade af praktiske og aandelige 
Vserdier, skal have sin Repräsentation indenfor det kultiske 
Drama for at fornyes i dets Kraft. 

Dette, at alt fornyes, er den dybeste Mening med Kulten, 
den er den störe Skabelsesakt, hvorfra alt har sin Oprindelse 
og sit Udspring, og det er en Skabelsesakt, som ikke er fore- 
gaaet'en Gang for alle i en fjern Fortid, men som man stadig kan 
gentage, og maa gentage, for at göre Verden og Tingene ny og 
levende igen og gengive dem deres fühle Modstandskraft mod 
de nedbrydende og odelseggende Magter. 

Heraf folger, at hvad der udelukkes fra Kulten, det udelukkes 
fra Livet, det gives 0delseggelsens Magter i Vold og gaar tabt. 
Disse Tanker linder deres tydelige Udtryk i folgende Tekst, 
Cat. Rr. 3,6,2,26: »Men de Skabninger, som ikke faar Del i 
Offeret, de er fortabte. Da det nu forholder sig saaledes, saa giver 
han de Skabninger, som ikke er fortabte, Del i Offeret; jajvn- 
sides med Menneskene [staar] Kvseget, jsevnsides med Guderne 
[staar] Fuglene, Planterne og Trseerne. Hvadsomhelst der er hei 
[paa Jorden], det faar saaledes altsammen Del i Offeret; ja, baade 
Guder og Mennesker, foruden Fsedrene, drikker sammen, og 
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det er deres [fselles] Drikkelag; i fordums Tid drak de sammen 
i synlig Tilstand, men nu er de usynlige«. 

Denne Tekst er uhyre interessant. Den er i sig selv Eksempel 
paa, hvordan den gamle Erfaring levede videre og fandt sin 
trofaste Overlevering gennem Menneskesind, der selv tilhorte 
nyere Tider, for den sidste Ssetning er Tegn paa, at den antike 
Erfaring var ved at blive usikker paa det Tidspunkt, da Teksten 
fik sin Form. Foruden de tydelige Udtryk om Kulten som Ska- 
belsesakten, der er den nodvendige Forudssetning for, at Livet 
kan gaa videre, giver Teksten yderligere Oplysninger, der er 
overordentlig betydningsfulde til Forstaaelse af den kultiske Til- 
stands Art. 

Den primitiv-antike^ Kulturerfarings Livsfolelse har tre Di- 
mensioner, det intensive, det expansive og det passive. Livet 
rsekker over tre Aabenbaringsformer: Gudernes Liv (Kulten), 
Menneskenes Liv (den udfoldede Hverdag, som er Kultens Re¬ 
sultat) og Fsedrenes Liv (Livet i Graven). Det er en Udtalelse, 
der ofte forekommer i ßrahmanaernes Udlsegninger, at der er 
tre Verdener, Gliders, Menneskers og Fsedrenes, for at eitere en 
enlcelt Tekst, Taitt. Br. 1,6,8,6: »Thi Fsedrenes Verden er adskilt 
fra Menneskenes Verden; hvad der i et Led er afdelt [derlraj, 
det er Gudernes; hvad der ligger imellem, det er Menneskenes«. 
Det er sainme Liv, der gaar gennem disse tre Sfserer, men i for- 
skellig Styrkegrad og Aabenbaringsform. Disse tre Tilstands- 
former for Livet smelter sammen og erfares i en Synte.se under 
Kulten, det er Betydningen af Ordene i ovennsevnte Tekst: »ja, 
baade Guder og Mennesker, foruden Fsedrene, drikker sammen, 
og det er deres [fselles] Drikkelag«. 

Alle disse Elementer forener sig nu om at skabc den kultiske 
Tilstand, Stemningen til de rituelle Akter, den psykologiske 
Tilstand, som for Deltagerne er lig med Kultpotensen, Fest- 
folelsen. 

Man er paa Kultpladsen uden for Tid og Rum, for al Tid og 
al Rum er her lioncentreret. Man er i Verdens Midtpunkt, et 
Kraftcentrum, der som et Brsendpunkt har tiltrukket sig Kraft¬ 
linier fra hele Universet og seniler dem tilbage igen. Man er 
gaael ud af Hverdagen og bevseger sig i en intensiv Sfsere, man 
er fyldt af Livet i en hojere og liiere omfattende Syntese. 
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Hvorledes er saa Forholdet mellem denne Tilstand og den 
almindelige Tilvserelse? Jo, Kulten er den sande Virkelighed, i 
Forhold til den er Hverdagen sekundser og uvirkelig. Dette er 
formet i en klar og skarp Sentens, der forekommer flere Steder, 
Cat. Br. 1,1,1,4 og 3,9,4,1: »Sandelig, tofoldigt er dette, noget 
tredje eksisterer ikke, det sande ( satya ) og det usande ( anrta ); 
og det sande, det er Guderne, og det usande, det er Menneskene«. 

Sand og usand, her forekommer disse to Udtryk dsekkende, 
hvad der for nsevntes som det intensive og det expansive. 

Denne msegtige Betydning ligger saa i alt, hvad der sker paa 
den kultiske Festplads, og forvandler de tilsyneladende prak- 
tiske Anliggender, som det er at slagte og spise, at presse Soma og 
driltke, til ganske overordentlige Begivenheder. 

De kultiske Handlinger er de evige og virkelige Handlinger, 
i Kulten sker de cgentlige Ting. Hvad man saa oplever og fore- 
tager sig i Hverdagen, er en Folge af disse. Kulten er det skabende 
Moderskod, som Hverdagen udgaar fra. Derfor er Kultens Hand¬ 
linger Oprindelse og Forbillede for, hvad man almindeligt l'ore- 
tager sig, oplever eller ejer. 

Kulthandlingerne er, hvad man forstaar ved prototypiske. Der 
er mange tydelige Udtryk for dette i Brahmanaerne, f. Eks. 
Qat. Br. 3,3,3,1: »Han handler om Köngen (Soma); og fordi han 
handler om Köngen, derfor kan man kobslaa om alt her [paa 
Jorden]«. Ligeledes Cat. Br. 3,3,2,9: »Derpaa udmaaler han 
Köngen (Soma); og fordi han udmaaler Köngen, derfor er der 
Maal, baade det Maal, der er blandt Mennesker, og hvad andet 
Maal, der ellers er«, (jvnf. Cat. Br. 3,9,4,8). Som det ogsaa kan 
siges, Cat. Br. 3,4,1,5: »For som Gudernes Maade er, er Menne- 
skenes i Overensstemmelse dermed«. 

Ved Udforelsen af de rituelle Handlinger instituerer og skaber 
man disse Handlingers Genpart med deres Virkninger i det dag- 
lige Liv. 

Folgende Tekst er et Elcsempel derpaa, indeholdende Betyd- 
ningen af en rituel Plojning og Saaning, Cat. Br. 7,2,4,17: »Han 
saar paa plojet Grund; derfor modnes Afgrode ( anna ) paa plojet 
Grund. Hvis han saar kun paa plojet Grund og ikke paa uplojet, 
saa modnes Afgrode kun paa plojet, men ikke paa uplojet Grund. 
Og hvis han saar kun paa uplojet Grund og ikke paa plojet, 
saa modnes Afgrode kun paa uplojet, men ikke paa plojet 
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Grund. Nu saar han baade paa plojet og uplojet Grund, derfor 
modnes Afgrode baade paa plojet og paa uplojet Grund«. 

Et andet Eksempel er folgende, Cat. Br. 9,4,2,1: »Dernsesl 
bringer han Ofringer af Luft (i sine sammenlagte hule Hsender). 
Disse Verdener er denne Agni (for hvem Ildalteret bygges), 
Luftofringerne er Vinden; han anbringer saaledes Vinden i disse 
Verdener, og derfor er der Vind i disse Verdener«. Agni er iden- 
tisk med Ildalteret, dette med Verdenerne, ved at nedlsegge 
Vind i Alteret bringer han Vind ind i Verden. 

De kultiske Handlinger rsekker altsaa uendelig langt ud 
over, hvad der lilsyneladende praktisk udfores paa Kultpladsen. 
De er skabende Kraftgerninger. Derfor er det saa uhyre betyd- 
ningsfuldt, at de rituelle Foretagender udfores rigtigt og nojagtigt. 
En forkert udfort Ritus bringer Forstyrrelser og Uorden ind i 
Verden. Derfor er Kultus, samtidig med at den er noget op- 
hojet, noget uhyre farligt, en Fejl begaaet med denne Stunds 
Kraft kan vaelte Verdensordenen. I Cat. Br. 12,9,3,5 siges der til 
en af Personerne i en legendarisk Fortaelling, rnedens han staar 
i Begreb med at foretage et Offer: »Hvis du ofrer Surä iÄhavaniya- 
Ilden, vil du skabe Uorden«. Surä skal nemlig ofres i Daksina- 
Ilden, der ganske vist er taget fra Ähavaniya, og saaledes i en 
vis Forstand er identisk med denne, hvilket Motiv Fortsellingen 
spiller over. 

Offerfejl, forkert udfort Ritus, er en stör Ulykke, som det 
fremgaar af Teksten Taitt. Br. 3,1,2,1-2: »Indra feiger Konstella¬ 
tionen Jyesthä (18. Maanehus); hvor han overvandt Vrtra i 
Vrtrakampen, gid ogsaa vi der, malkende Udodelighedsdrikken, 
maa overvinde Sult, Ulykke og Fejl i Offeret ( duristi )«. 

Her er der Tale om ufrivillige Fejl. Langt vserre er Resultatet, 
naar der l'oreligger bevidst forkert eller bagvendt udfort Ritus. 
Saa er der Tale om Trolddom, d. v. s. at man skaber dsemoniske 
Krsefter i Stedet for gavnlige og lykkelige Ting. Som det senere 
skal ses, danner dette Motiv Baggrunden for Legenden om Dse- 
monen Vrtras Fodsel. 

At gaa ind i Kulten er for de menneskelige Deltagere at fylde 
sig med et hojere og stserkere Liv. Det er det, som den omstsende- 
lige Indvielse betyder. Den erfares som en Oploften, en Op- 
hojelse, Cat. Br. 3,1,4,1: »Alle Formier, der horer til Indvielsen, 
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er audgrabhana (oploftende), eftersom han, der bliver indviet, 
hsever sig fra denne Verden til Gudernes Verden ( devaloka ); 
han hsever sig just i Kraft af disse Formier, og derfor siger man, 
at alle Formier, der horer lil Indvielsen, er audgrabhana«.. Lige- 
som ogsaa de indledende Kulthandlinger forer op dertil, Ait. Br. 
1,7: »Derved, at man nsermer sig Himmelverdenen ( svarga 
loka), foreligger Indledningsofferet ( präyamya ); thi det er denne 
Betydning af at indlede (nemlig at nserme sig), der er karak- 
teristisk for Indledningsofferet«. 

I disse Tekster siges, at det man kommer til gennem Ind¬ 
vielsen og gennem Indledningsofferet er Gudernes Verden eher 
Himmelverdenen. Denne seldste antike Himmel er naturligvis 
langt fra alle senere Himmelforestillinger, den er ikke en eslca- 
tologisk Storrelse, men noget praktisk og reelt foreliggende. 
Himlen er nemlig efter den seldste vediske Opfattelse identisk 
med Kultstedet med dets sserlige Indhold af Krsefter og med 
den Livsfylde, som der er koncentreret. Det udtryklces saaledes 
i Qat. Br. 8,6,3,6: »Vedien er sandelig Gudernes Verden (deva¬ 
loka)«. Og i Taitt. Br. 3,3,7,7: »»Visnus Sted (sthäna) er du«, 
siger han; Offeret er Visnu; hvad der er Offeret, det er i Sand- 
hed Gudernes ubesejrede Hjemsted ( äyatana ); han staar saa¬ 
ledes paa selve Gudernes ubesejrede Hjemsted; »her udtorte 
Indra sine Heltebedrifter«, siger han«. Pa. Br. 10,5,15: »Tolv- 
dages-Offeret er Gudernes Hjem. Ligesom Menneskene har l'sestet 
Bo i denne Verden, saaledes har Guderne l’sestet Bo i Tolvdages- 
Offeret. Den som i Besiddelse af denne Viden udforer Tolvdages- 
Offeret, han ofrer med et Tolvdages-Offer ved hvilket Guderne 
er til Stede«. 

Hvad der sker under Indvielsen er Indledningen til For- 
staaelse af, hvad Guderne er efter den primitiv-antike Erfaring. 
Menneskene glider i Kulten ind i en polentiel Sfsere at sserlig 
betydningsfuld Eksistens. Denne Krafttilstand er, hvad man 
forstaar ved Hellighed, eller med et andet Udtryk Guddommelig- 
hed. Den betoner alt i Kulten, beliver alt med sit sserlige Indhold, 
og er ogsaa Sjselen i de primitiv-antike Guddomsforestillinger. 
Thi mellern denne Guddommelighed og de enkelte Glider er der 
intet Skel. Guddomspotenserne fremstaar som Momenter af den 
almene Kultkraft svarende til Kultens forskellige Handlings- 
momenter og Perspektive!'. Det menneskelige forlsenger sig under 
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den rituelle Handlens Potensering i det guddommelige uden 
mserkbar Overgang. Guddomsforestillingerne har deres historiske 
og psykologiske Oprindelse og Realitet ved at vsere den men¬ 
neskelige Psykes, den menneskelige Energi og Viljes Forlsengelse 
under den kultiske Tilstands Intensificering. Der er intet Skel 
mellern menneskeligt og guddommeligt. 

Man kan saaledes finde Udtryk for, at Kultens Hensigt og 
Handlen udspringer af den menneskelige Vilje. Beslutningen om 
at udfore Offer kan f. Eks. siges saaledes, Cat. Br. 1,6,3,32: »Han 
maa til rette Tid (ved Fuldmaane) paabegynde Fasten i den 
Tanke: nu skal jeg ihjelslaa Vrtra, nu slial jeg drsebe den hade- 
fulde Fjende«. Jsevnfor Ait. Br. 1,4: »Den, i hvis Lod Offeret 
falder, drseber Vrtra«. 

Derved omstodes den Kendsgerning ikke, at det er Guden 
Indras sserlige Opgave og Betydning, at han drseber Vrtra. Thi 
Offerbringerens Vilje forlsenger sig under det kultiske Aspekt i 
Guddommen Indra. Det udtryklces — set fra den anden Side 
og i legendarisk Form — saaledes i Cat. Br. 9,2,3,4: »Det, som 
bringes til Udforelse, er hvad Guderne [i sin Tid] udforte; ganske 
vist er disse Dsemoner nu besejrede af Guderne selv, men naar 
han (Offerbringeren) gor dette (foranstalter et Offer), saa gor 
han det i den Tanke: hvad Guderne udforte, det skal ogsaa jeg 
udfore«. 

I denne Tekst gives klart Udtryk for den Tanke, at den gud¬ 
dommelige og den menneskelige Vilje og Hensigt er identislce. 
Der gives samtidig Udtryk for den Indstilling, som for er omtalt: 
Dscmondrabet, Sejren over det onde, Slcabelsen, er ganske vist 
noget, der er slcet engang, men ikke en Gang for alle, det maa 
udfores igen, det vender stadig tilbage og maa udfoldes paany 
for at blive ved med at bestaa. 

Det guddommelige er blot en steget Form for det menneske¬ 
lige. Det udtryklces legendarisk paa folgende Maade i Taitt. S. 
7,4,2,1: »Som Menneskene er, saadan var Guderne i Begyndelsen«. 

Der er altsaa ingen Vsesensforskel mellern Menneslcer og 
Guder, og indenfor Kultsfseren er de sideordnede Vsesener. Ofte 
er det guddommelige direkte identisk med og Udtryk for det 
menneskelige iklsedt legendarisk Udtrylcsform, som det f. Eks. 
fremgaar af Cat. Br. 4,6,9,1: »Engang sad Guderne under et 
Sattra-Offer med den Tanke: gid vi maa naa Lykken, gid vi 
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maa vinde rEre, gid vi [altid] maa have Fade at spise«. Denne 
Tekst skal sammenholdes med 4,6,9,3: »Og paa samme Maade 
sidder disse (Mennesker der udforer Sattraet) under Sattraet med 
den Tanke: gid vi maa naa Lykken, gid vi maa vinde rEre, gid vi 
[altid] maa have Fade at spise«. Gudernes Tanker reprsesenterer 
altsaa her den menneskelige Ferventning overfer Offeret. Dette 
Trsek, at Guderne reprsesenterer Menneskenes Strseben og For- 
ventning, genfmdes i talrige af de smaa legendarisk prsegede 
Fortsellinger, der ofte danner Optakten til Ritualforklaringerne i 
Brahmanaerne. 

Der er intet i Vejen for, at Kultpotensen, Guddommeligheden, 
foruden at den alment ligger til Baggrund for alt i Kulten og 
fylder alle i Kulten, ogsaa kan bero specielt i en enlcelt Kult- 
deltager, enten momentvis eller til Stadighed. Det er netop Til- 
faeldet indenfor den vediske Somakult, idet dennes hajeste og 
ledende Guddom, Indra, identificeres med Offerbringeren. Som 
det siges i Cat. Br. 8,5,3,8: »Sandelig, ved sit eget Offer er Offer¬ 
bringeren Indra«. 

Lejlighedsvis spiller han i ritualdramatislce Scener Bollen 
som Indra, f. Eks. ved Modtagelsen af Soma straks efter Kobet, 
Cat. Br. 3,3,3,10: »Dernsest tager han (Adhvaryu) Köngen (Soma) 
med Ordene: »kom til os som en Ven, sksenkende os gode Ven- 
ner«, hvormed han siger: kom til os, venlig og fredelig. Efter 
at han har trukket Klsedningen tilbage paa Offerbringerens hojre 
Laar, lsegger han den (Soma) [derpaa] med Ordene: »sset dig 
paa Indras hojre Laar«, for han, Offerbringeren, er i dette Mo¬ 
ment ( atra ) Indra, derfor siger han: »sset dig paa Indras hojre 
Laar«; »den villige paa den villige«, hvormed han siger: den 
elskede paa den elskede; »den blide paa den blide«, hvormed 
han siger: den venlige paa den venlige«. 

Ligeledes Cat. Br. 3,4,2,15, hvor der er Tale orn Indvielsen 
til et Sattra; alle de officierende Prsester indvies og gares til 
»Offerbringere« ( yajamäna ), den egentlige Offerbringer »Hus- 
herren« ( grhapciti ) bliver altsaa primus inter pares: »Derfor, 
hvis rnange skal indvies, saa skal de rsekke [Tänünaptra-Smar- 
ret], efter at de har gydt Fastemselken ( vrata ) i, netop til Hus- 
herren, eftersom han blandt dem er Reprsesentanten for Indra 
(Säyana: indrasthämya). Og hvis han foretager Vielsen ved et 
[Offer], der inkluderer Daksinä (Offer, Honorar til Prsesterne), 
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saa skal de rsekke [Smarret], efter at de har gydt Fastemselken i, 
til Offerbringeren alene, thi dette siger man: Offerbringeren er 
Indra«. 

At Offerbringeren er identisk med Indra gentages flere andre 
Steder, f. Eks. Cat. Br. 4,5,4,8 og 5,2,5,11: »Offerbringeren er 
Indra«. Ligeledes Cat. Br. 5,1,4,3 lig med 5,4,3,4: »Dernsest 
henter han Vognen frem med Ordene: »du er Indras Torden- 
kile«; thi Vognen er en Tordenkile, og Offerbringeren er Indra, 
derfor siger han: du er Indras Tordenkile«. 

Et Sted udlsegges det paa sserlig Maade, Qat. Br. 5,3,5,27: 
»Dernsest spsender han (Adhvaryu) Buen med Ordene: »du er 
Indras Vrtradrseber«. For Buen er sandelig en Vrtradrseber, og 
Offerbringeren er Indra — ja, paa tofohlig Vis er han Indra, 
nernlig som Ksatriya og som Offerbringer — derfor siger han: 
du er Indras Vrtradrseber«. Teksten stammer fra Räjasüya, 
Kultfesten hvorunder Fyrsten salves, og den er derfor prseget 
af det Synspunkt, som imidlertid er en senere Udvikling, at 
Indra er Ksatriya- eller Adelstandens sserlige Vserneguddom 1 . 

Det gaar som en rod Traad gennem den vediske Somakults 
Ritual, at Offerbringeren er Indra. Det siges dog ogsaa ved andre 
Lejligheder, at Offerbringeren er identisk med Agni, saaledes 
Qat. Br. 9,2,3,19: »Med to [Strofer] anbringer han [Stenen, 
acman prcni ]; to Fodder har Offerbringeren, og Offerbringeren 
er Agni«; 9,2,3,33: »Med to [Strofer] gyder han en Ofring [af 
Mselk] paa Ilden; to Fodder har Offerbringeren, og Offerbrin¬ 
geren er Agni«; 9,4,4,14: »Med to [Strofer] fraspsender han 
[Alteret]; to Fodder har Offerbringeren, og Offerbringeren er Agni«. 

Der foreligger dog ingen Modsigelse. Disse Tekster tilhorer 
Agnicayana, en sserlig Ritus, hvorved man opbygger et Ildoffer- 
alter, og Agni er her den ledende Guddom. Det afgorende ligger 
da deri, at Offerbringeren rummer Kultens niest virkende Potens. 

I Somaritualet er det Indra, men set ud fra et andet Kultmoment 
kan det lejlighedsvis vsere Agni. 

1 Dette Synspunkt rummes f. Eks. i flg. Tekster: Qat. Br. 5,3,1,3: »Den fol¬ 
gende Dag bringer han hjemme i Huset hos ham, der skal vies (Köngen), et Offer 
bestaaende af en Offerkage paa elleve Skaale. Den er til Indra. Indra er Hersker- 
magten ( ksatra ), og han, der skal vies, er Herskermagten; derfor er den til Indra. 
For dette er Oflerlonnen en Tyr, eftersom Tyren horer til Indra«. Qat. Br. 5,3,5,33: 
»»Naervserende er Indra, den vidt beromte«, — Indra er Herskerklassen (ksatra); 
saaledes proklamerer han ham for Herskerklassen«. Foruden det storstilede Stykke 
Ait. Br. 8,12 om Indras Salving til Konge og Prototype paa alt, hvad ksatra er. 

2 * 
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Indrapotensen rummes altsaa i Offerbringeren under Kulten. 
Det kan lade sig göre, fordi der i Kulten ikke er noget Skel mel- 
lem Mennesker og Guder. 

Men hvad er saa Indra, naar man ser bag om den udformede 
Gudeskikkelse, som den mytiske Fantasi har skabt, den som 
trseder en i Mode fra Legenderne. Hvilket Element reprsesen- 
terer Indra i Kultens Psykologi? 

Derom er der ingen Tvivl. Indra er identisk med den aktive 
Kraft, den handlende Styrke indenfor Kulten. Det siges talrige 
Steder, f. Eks. Cat. Br. 3,9,1,15: »Dernsest [et Offerdyr] til Indra; 
for Indra er Kraft ( indriya ) og Styrke (virya)«.; 5,2,3,8: »Agni 
er Glod (tejas), og Indra er Kraft ( indriya ) og Styrke (virya)«; 
12,7,2,6: »Indra er Tale ( väc ) og Styrke (bald)-, og forsaavidt 
der er et [Offerdyr] til Indra, saa sksenker han til denne [Offer¬ 
bringer] Tale og Styrke, og ligeledes Sind (manas), for Tale og 
Sind er lig med hinanden«; 12,7,2,16: »Man siger: Offerdyrene 
har jo deres specielle Guddomme, og Offerkagerne har deres 
specielle Guddomme, altsaa er dette i Strid med Grundreglerne; 
hvorledes bliver det i Overensstemmelse dermed? — Til Indra 
horer det sidste af Offerdyrene, og til Indra horer den forste af 
Offerkagerne; og Indra er Kraft (indriya) og Styrke (virya); ved 
[Indras] Kraft overforer han saaledes til ham Kraft og Styrke; 
og ved [Indras] Kraft erhverver han Kraft og Styrke«; Pa. Br. 
9,7,5: »Indra er Styrke (virya), Offeret er Visnu; i Styrke og i 
Offeret bliver han saaledes befasstet«; 9,7,8: »Indra er Styrke 
(virya), Offeret er Visnu; i Styrke og i Offeret bliver han saa¬ 
ledes befsestet«. 

Indra er den drivende Kraft, der som en Forudsaetning gaar 
gennem hele Offeret og virker direkte — idet den ved Samspil 
af det menneskelige og det guddommelige tager personlig Form 
—• under de störe centrale Ritusmomenter, hvor den hojeste 
Handlen er paakrsevet, som netop under Somapresningen. 

Herfra har den mytiske Fantasi taget sit Udgangspunkt, over 
denne kultisk-psykologiske Realitet har den udformet den Indra- 
skikkelse, som findes i Legendernes Genfortselling af Kulten, og 
i de overfor Kulten lidt friere staaende Myter. Det nseste endnu 
friere Trin i Udviklingen, hvor Motivet staar heit fri af den 
kultiske Baggrund, nemlig Eventyret, findes ikke reprsesenteret 
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i de vediske Kilder. Men det indtraadte i det senere Indien. 
I de buddhistiske Kilder er Indra en udprseget Eventyrskikkelse, 
og Mahäbhäratas Skildring af Indra er ogsaa i Eventyrstil. 

Indra er altsaa Personificeringen af Kultens kraftfuldeste 
Ojeblikke. Offerbringeren fungerer dog ikke ved nogen af disse 
Lejligheder, hvad der heller ikke er nodvendigt, thi de, der 
fungerer, fungerer jo for ham. Offerbringeren er Indra, netop 
fordi han er den, der handler — er den aktive — par excellence, 
idet han har ivserksat det hele Offer. 

Den sandede Helhed af rituelle Handlinger opfattes drama- 
tisk, der er en stserk indre Bevsegelse i alt, hvad der udfores paa 
Kultpladsen, og denne Bevaegelse er Kampens Ide. Kulten er en 
Kamp, hvor Guder og Mennesker ksemper mod de nedbrydende 
Magier, der tager Skikkelse af dsemoniske Vsesener. Kämpen 
skal naturligvis indebsere Sejr for den menneskelige Verdens¬ 
orden. Dog er det langtfra nogen formel Kamp, Legenderne giver 
klare Udtryk for netop dette Motivs umiddelbare Styrke, det er 
blevet folt med direkte Intensitet, selv om det udfoldedes i for¬ 
melle Former. Dette Kamp- og Sejrsmotiv er Ritualets Liv og 
Spamding, det gaar gennem hele Ritualet, er indeholdt i hver 
lille Detalje, foruden at der er sserlige rituelle Momenter — 
Slagtning af Offerdyret og Somapresning — hvor det svulmer 
op og udspilles i hele sin Vselde. 

Talrige af de legendariske Tekster bserer Vidnesbyrd om 
Kämpen som Kultens almene Ide. F. Eks. Cat. Br. 1,5,3,6: »Han 
(Adlrvaryu) maa ikke trsede tilbage fra det Sted, hvor han staar, 
naar han proklamerer Forol'ringerne. En Kamp (samgräma) fore- 
ligger der, hvem der end udforer Offer med Forofringer; og 
hvem af de to Kombattanter, der lider Nederlag, han trsekker 
sig tilbage, medens den sejrende kommer nsermere. Han (Adhva- 
ryu) kan derfor [vsere tilbojelig til at] komme nsermere og nser¬ 
mere og udgyde Offene nsermere og nsermere«. Ligeledes Ait. Br. 
1,24,1: »Upasad[-Ceremonierne i Somaofferet] kaldes Sejre (jiti); 
i Kraft af dem vandt Guderne en modstandslos Sejr«. 

Denne Kampide bestemmer lejlighedsvis ens Holdning under 
Udforelsen af Ritualet, Cat. Br. 3,4,4,14.21-22: »Naar han ofrer 
staaende paa et og samme Sted og ikke gaar til og fra, som 
ellers her, naar han udforer [Offer], er det fordi han tsenker: 
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»for en fuldendt Sejr vil jeg sejre«. Og hvorfor han ofrer til disse 
Guddomme, er fordi han [derved] danner Tordenkilen: Agni 
[gor han] til Spidsen ( anikci ), Soma til Skaftet ( calya ), og Visnu 
til det Stykke, der forbinder disse ( kulmala ). 21: Naar han ud¬ 
forer [Offer] om Aftenen og om Morgenen, saa er det, fordi der 
alene paa denne Maade opnaaes Opfyldelse ( sampad ). Naar han 
udforer [Offer] om Morgenen, saa vinder han Sejr; og naar han 
udforer [Offer] om Eftermiddagen, er det, for at det skal blive 
en god Sejr; og naar han udgyder Offeret, saa [er det som] kaem- 
per man for en Faestning her og betraeder den som sin egen, 
efter at man har erobret den. 22: Naar han udforer [Offer, 
nemlig Upasad-Ofringerne], saa kaemper han; og naar [Offeret] 
fuldfores, saa vinder han Sejr; og naar han udgyder Offeret, 
saa er det, som betraeder han [Faestningen] som sin egen«. 

Denne Kamp udkaempes da paa den kultiske Festplads, og 
Angriberne er de dsemoniske Vaesener. De har fähige Navne, 
de to mest anvendte er Asuraer og Raksaser. Disse optraeder 
altid kollektivt i ikke naermere angivne Skarer. Foruden omtales 
der i Legenderne navngivne Daemoner, der optraeder enkeltvis. 
Der er principielt ingen Forskel mellem Daemonernes alminde- 
lige Maengde og de individuelle Daemoner. Gründen til, at Daemon- 
begrebet kan udkrystallisere sig i besternte Individualiteter, er 
analog med den, hvorved den kultiske Guddommelighed kan 
udvikle sig til afgraensede Gudeskikkelser. Det er Daemon- 
begrebet set ud fra besternte kultiske Momenter eller Aspekter. 

Ofte ligger dog ogsaa historiske Forhold til Grund for saa- 
danne Dannelser. Begrebet Fjender er nemlig inkluderet i Dsemon- 
begrebet, og visse Navne for Daemoner — Däsaer og Dasyuer — 
har netop denne Oprindelse, det er ojensynligt Navne paa Folk 
af den uariske urindfodte Befolkning, som Arierne har kaempet 
med og overvundet. 

Det historiske kan ogsaa göre sig gaeldende paa anden Maade. 
Den overleverede vediske Kult er ojensynlig en Samlingskultus, 
der har udviklet sig af en Raekke ligeartede ariske Stammekulte. 
Ligesom Stammerne voksede sarnmen til et Folk, saaledes smel- 
tede Stannuekultene sammen og fik en faelles Form. Men det 
originale lokale Praeg afsaetter sig Spor i Mytologien. Visse indivi¬ 
duelle Daemoner som Vala, Namuci og Vicvarüpa stammer saa- 
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ledes sikkert fra selvstaendige ariske Stammekulte, er Daemonen 
fra oprindeligt selvstaendige Kultdramaer. 

Der flndes nu i Brahmanaerne Udtryk for, at Guderne og 
Daemonerne er af samme Oprindelse. Saaledes Taitt. Br. 1,4,1,1: 
»Sandelig, begge disse er udgaaede fra Prajäpati, baade Guder 
og Asuraer«; 2,2,3,3: »Prajäpati skabte Guderne og Asuraerne«; 
2,2,7,2: »Prajäpati skabte Guderne og Asuraerne«; Ait. Br. 2,31: 
»Hvad Guderne gjorde ved Offeret, det gjorde Asuraerne ogsaa; 
de var lige staerke og var [endnu] ikke adskilte«. 

At Prajäpati skabte disse to Slags Vaesener er en sen Form. 
Prajäpati er en teologisk Skabergud, der tilhorer den senere 
Periode, men selve Grundtanken, den faelles Oprindelse, er 
sikkert en gammel Tradition. Det er straks vaerd at laegge Maerke 
til, at der i disse Tekster udelukkende anvendes Udtrykket 
Asuraer. 

Dette Udtryk har sin saerlige Historie. I selve Rigveda l'ore- 
kommer Asura kun faa Gange med Betydning af et daemonisk 
Vaesen. Der bruges Ordet for det meste til at betegne Guddomme, 
hvis saerlige Karakter det er at vaere i Besiddelse af hemmelig- 
hedsfulde Kraefter ( mäyä ), som Varuna og Mitra-Varuna. Dette 
staar sikkert i Forbindelse med, at Udtrykket i Formen Ahura 
blandt de eranske Folk betegner netop Guddommen. Men bortset 
fra disse aeldste Spor betegner Asura ellers i hele Veda Gudernes 
Modstandere, de onde Magter. Hvordan Betydningsaendringen 
har udviklet sig, kan ikke feiges. At der er en forhistorisk For¬ 
bindelse mellem de ariske Stammer i Indien og i Iran er sikkert. 
Det er et bevaret Praeg af disse historiske Forhold, naar Asuraerne 
omtales som lige med Guderne, hvad Oprindelse angaar. 

Naar en saadan Tradition bevares, er det dog ikke alene i 
Kraft af et historisk Indhold, den maa ogsaa have en aktuel 
Betydning, vaere et levende Udtryk for et Moment af Kultens 
aktuelle Psykologi. Dette er heller ikke svaert at faa Oje paa. 
At Guder og Daemoner er af samme Oprindelse betyder, at de 
begge har deres Plads i Kulten, bliver til, hvergang Kulten ud- 
foldes. Sejren over Daemonerne er jo ikke erhvervet en Gang for 
alle, de dukker op under hver ny Kultfest, Kämpen udksempes 
atter og Sejren fornyes til atter at vare. Guder og Daemoner er 
begge kultiske Faenomener. Ait. Br. 2,31,1 har Udtrykket: »De 
var [endnu] ikke adskilte«. Det er Livet for og uden Kulten. 
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Og »adskilte«, det er netop det, de bliver under Kulten, der Tores 
godt og ondt ud i de yderste Konsekvenser, der bliver det Guder 
og Dsemoner, og der opstaar Kamp mellem dem. 

Dsemonernes Hensigt er det at odelsegge OfTeret eller bernseg- 
tige sig det. Det udtrykkes til Tider legendarisk paa den Maade, 
at Dsemonerne havde vundet Sejr, f. Eks. Taitt. Br. 1,6,3,8: 
»Dsemonerne slog Öfter et ihjel«. 

Dette er et Eksempel paa legendarisk Udtryksmaade. Hvad 
der vilde ske, hvis man ikke fornyede Livet i Kulten, nemlig 
at det gaar under, udtrykkes i Legenden ved, at Dsemonerne 
havde faaet Overhaand, men saa skete der noget, hvorved man 
besejrede dem, og Guder og Mennesker genvandt deres Position. 
Den Form er ogsaa karakteristisk for Vrtralegenden, Vrtra er 
Sejrherren, der har Verden i sin Magt, indtil Indra nedlsegger 
ham. Legenden udmaler altsaa som fuldbyrdet, hvor galt det 
vilde gaa, hvis man ikke paa de passende Tider udfolder Kulten 
igen og fornyer dens Kraft. Legenden er ligesom Kulten af drama- 
tisk Karalcter, den giver ikke Tingene i en refererende Forklaring, 
men den »spiller« dem. 

Motivet udtrykkes ogsaa saaledes, at den hele Kultus maa 
vindes fra Dsemonerne, Pa. Br. 8,6,5: »Hos Asuraerne var [en- 
gang] det hele Offer. Guderne saa [da] Yajnäyajniya[-Säman]. 
Ved [Ordene]: »Ofre paa Ofre for Agni«, tog de fra dem Agni- 
hotra-Offeret; ved [Ordene]: »og ved Hymne paa Hymne for 
den dygtige«, Ny- og Fuldmaaneofferet; ved [Ordene]: »fortsat 
vi [lovpriser] den udodelige Jätavedas«, Firemaaneders-Ofrene; 
ved [Ordene]: »som en kser Ven skal jeg lovprise«, Somaofferet«. 

Kulten er en skabende Fest, ja, endnu mere, Kulten er Ska- 
belsen som saadan, en Skabelse, der omfatter Kulten selv forst 
og fremmest, thi med Kulten er jo den ovrige Verden givet. Dette 
faar sit dramatiske Udtryk ved, at alt, hele Kulten — som den 
anforte Tekst viste — maa vindes fra Dsemonerne. Thi at besejre 
Dsemonerne er i sig selv at skabe i kultisk Betydning. Saa dybt 
gaar dette Motiv i Kultdramaet, at det heiligste af alt heiligt — 
Olfermidlet, Offerdyret eller Somaen — tillige spiller Dsemonens 
Rolle, hvad der vil sige, at det er Dsemonen, og forst vindes og 
bliver til med sit Indhold af Lykke og Velsignelse ved den ende- 
lige Kamp. Disse Trsek vil man netop genfinde i Vrtralegenden. 
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Hvorledes er nu denne Dsemonkamp blevet fornemmet? Det 
kan godt skimtes gennem Legenderne. Ganske vist nsevner Le- 
genderne altid som Dsemonernes Modstandere »Guderne«, men 
disse Guder er lig med Menneskene handlende under det kul- 
tiske Aspekt. Disse legendariske Dsemonkampfortsellinger dan- 
ner i Brahmanaerne ofte Indledningen til Ritualforklaringer, og 
det er netop den gamle kultiske Sammenhseng, som her er be- 
varet; gennem Legenden faar man en Forestilling orn, hvad de 
menneskelige Kultdeltagere forstod og oplevede ved den paa- 
gseldende Ritus. 

Det fremgaar da af disse Fortsellinger, at Dsemonerne rent ud 
indfinder sig paa Kultstedets Lokaliteter og fornemmes som nser- 
vserende. At de vinder Terrsen der betyder — udfra Kultstedets 
symbolsk-potentielle Indhold — at de vinder Terrain i hele Ver¬ 
den og Livet. Ja, der udksempes ligefrem regulsere Kampe paa 
Festpladsen. Se f. Eks. Ait. Br. 2,11: 

»Guderne udforte [engang] Olferet; mod dem — medens de 
udforte Olferet — drog Asuraerne i den Tanke: »lad os bringe 
Forstyrrelse (yajnauecasa, Säyana: yajncivighäta ) i deres Offer«. 
Fra Ost med Retning henimod Offerpselen kom de mod 
dem, efter at Äpri-Hymnerne var fremfort over Offerdyret, lige 
for Paryagni[-Ceremonien], Guderne, som havde bemserket det, 
omgav [sig] med en trefoldig Fsestning, Fsestninger bestaaende 
af Ild, for at beskytte OfTeret og sig selv. Disse ildslcabte Fsest¬ 
ninger holdt Stand for dem, flammende og skinnende klart. 
Asuraerne, som ikke künde besejre disse [Fsestninger], lob deres 
Vej. Med Ild for og Ild bag slog de saaledes Asuraerne og Ra- 
ksaserne. Saaledes omgiver ogsaa Offerbringerne — naar de ud- 
forer Paryagni[-Ceremonien] —- [sig] med en trefoldig Fsestning, 
Fsestninger bestaaende af Ild, for at beskytte OfTeret og sig selv. 
Derfor udforer man Paryagnif-Ceremonien], og derfor reciterer 
han for Paryagni«. 

Denne Dsemonkamp, der fortselles om her, er altsaa det op¬ 
levede dramatiske Indhold i den Ritus, der bestaar i at bsere 
Ilden i Procession rundt paa Festpladsen. For Mennesker af 
moderne Stobning er der her et aabent Hui mellem det oplevede 
Indhold og den yd re Form. Det er fordi, der i vor Kultur ikke 
er bevaret mindste Spor af den ritualistisk-symbolske Fole- 
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maade; vi har i Aarhundreder vseret vant til, at Religion ude- 
lukkende er af aandelig Art og kun udtrykker sig ved aandelige 
Midier. For den primitiv-antike Erfaring er det imidlertid en 
selvfolgelig Sag at have et saadant Indhold i en saadan Form, 
det udspringer i dette Tilfselde ydermere selvfolgeligt af Ildens 
Betydning. Denne Ritus er dsemondrsebende, Taitt. Br. 2,1,3,4: 
»Man udforer Paryagni for at ihjelslaa Dsemonerne«, og ved 
Udforelsen deraf konstituerer man Sejrsfolelsen og fornemmer 
Dsemonerne vige. 

En anden Tekst lyder saaledes, Ait. Br. 2,31: 

»Hvad Guderne gjorde ved Offeret, det gjorde Asuraerne 
ogsaa; de var lige stserke og var [endnu] ikke adskilte. Da saa 
Guderne denne tavse Lovprisning ( tüsnimgamsa ), den künde 
Asuraerne ikke göre dem efter. Hvad der er den tavse Lovpris¬ 
ning, det er Tavsheds Vsesen. Ilvilket Vaaben ( vajra ) end Gu¬ 
derne loftede mod Asuraerne, det opdagede Asuraerne [i Tide]. 
Da saa Guderne [denne] Tordenkile (vcijra) [som er] den tavse 
Lovprisning, den loftede de mod dem, den opdagede Asuraerne 
ikke. De slyngede den mod dem, og med den — som ikke var 
opdaget [i Tide] — slog de dem. Saa var Guderne [Sejrherrer], 
og Asuraerne var overvundne. Den, der ved dette, han bliver 
selv [Sejrherre], og hans hadefulde skadevoldende Modstander 
lider Nederlag«. 

Den Dsemonkamp, der her er Tale om, udksempes altsaa og 
vindes ved et sserligt rituelt Moment, Tüsnimcamsa, der er et 
Led i Äjya Castra (Caland & Henry: »L’Agnistoma«, Pg. 232). 
Det drilagtige Trsek, at Dsemonerne gjorde det samme som 
Guderne, findes ogsaa Taitt. Br. 1,5,6,1 med det Resultat, at de 
kommer galt afsted dermed. Foruden at vsere Morkets og Ond- 
skabs Reprsesentanter har Dsemonerne nemlig lejlighedsvis Trsek 
af at vsere Dramaets komiske Figurer. 

Om en lignende Kamp fortselles der i Cat. Br. 3,6,1,27-29: 

»27: Engang medens Guderne var i Fserd med at udl'ore 
Offeret, blev de bange for et fjendtligt Angreb fra Asuraerne og 
Raksaserne. Asuraerne og Raksaserne angreb dem fra Syd, 
drev dem ud af Sadas[-Hytten] (Ritualteltet) og omstyrtede 
disse Jord-Arner ( dhisnya ), som er inde i Sadas. 28: Thi 
for i Tiden brsendte sandelig alle disse [Arner] lige saa klart 
som denne Ähavaniya-, denne Gärhapatya- og denne Ägni- 
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dhrlya-Ild; men fra det Tidspunkt, da de (Asuraerne) omstyrtede 
dem, saa brsender de ikke. De (Asuraerne) drev dem (Guderne) 
hen mod Ägnidhra[-Ilden] og besejrede dem endog indtil det 
halve af Ägnldhra[-Ilden]. Herfra (nemlig fra den anden ube- 
sejrede Halvdel) vandt Al-Guderne Udodelighed; derfor er den 
(Ägnldhra-Ilden) indviet til Al-Guderne. 29: Guderne tsendte 
dem (Arnerne) igen, ligesom man vilde [tsende en Ild, hvor man 
om Natten skal] dvsele. Derfor tsender man dem igen ved hver 
eneste Soma-Fest. Hvorfor en, der er veluddannet, skal varetage 
Funktionen som Agnidh. En, der er kendt og som er lserd, han 
er veluddannet. Derfor forer man Daksinä (Offerhonorar) frem 
for Agnidh[-Prsesten] forst, thi derfra (fra Agnidh-Prsestens Ild, 
Ägnidhra) vandt Al-Guderne Udodelighed. Og derfor skal han 
— hvis Svaghed skulde overvselde en af de indviede — sige: 
»for ham til Ägnidhra[-Ilden]<(, idet han tsenker: den er uskadt, 
der vil han ikke lide Skade. Og fordi det var derfra, at Al-Guderne 
vandt Udodelighed, derfor er den heiliget Al-Guderne«. 

Jsevnfor hermed Ait. Br. 2,36: 

»Guderne og Asuraerne havde engang et Sammenstod i An- 
ledning af disse Verdener. Guderne gjorde Sadas[-Hytten] til 
deres Tilflugtssted; de (Asuraerne) drev dem ud af Sadas. De 
tog deres Tilflugt til Ägnidhra[-Ilden]; derfra blev de ikke besej¬ 
rede. Derfor opholder man sig [under Fasten] ved Agnidhra[-Il- 
den], thi ved Ägnidhra[-Ilden] blev de (Guderne) stottet. Og det, 
at de vandt Stotte ved Ägnidhraf-Ilden], det er derfra, den har 
sit Navn. De Ilde, som er inde i Sadas, dem omstyrtede Asu¬ 
raerne; men Guderne overforte igen disse Ilde i Sadas fra Agnl- 
dhra[-Ilden], og med dem slog de Asuraerne og Raksaserne. 
Derfor er det netop, at Offerbringerne overforer disse Ilde i Sadas 
fra Ägnidhraf-Ilden], og saaledes er det, at de slaar Asuraerne 
og Raksaserne«. 

Denne legendariske Fortselling skildrer malende, hvordan 
Kämpen böiger frem og tilbage paa den kultiske Festplads’ Loka- 
liteter. Psykologien deri er fra de menneskelige Deltagere, saadan 
har man fornemmet Dsemonkampen under Udforelsen af Ritual- 
dramaet. Legenden har den ssedvanlige Opbygning, hvis Betyd¬ 
ning er omtalt ovenfor: Dsemonerne havde saa godt som sejret 
totalt, men saa fik Guderne ny Kraft, det vendte sig og de sejrede. 
Legenden her har ikke noget afsluttet Ritusmoment til Baggrund 
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— det behover nemlig ikke altid at vsere Tilfseldet — men gen- 
giver en Rsekke rituelle Forhold. 

I en anden noget udforligere Tekst faar man ligeledes et godt 
Billede af, hvorledes Dsemonkampen har vseret nservserende for 
Deltagerne under Udforelsen af Kulten. Kultpladsen er som en 
Enklave, hvor Guderne — altsaa Menneskene — har sogt Til- 
flugt for at skabe Verden paany, udenom dette Omraade lusker 
Dsemonerne om og forsoger ved Angreb at tiltvinge sig Adgang, 
Ait. Br. 6,4: 

»Guderne udforte [engang] Offeret; mod dem — medens de 
udforte Offeret — drog Asuraerne i den Tanke: »lad os bringe 
Forstyrrelse ( yajnavecasa ) i deres Offer«. Fra Syd kom de mod 
dem, hvor de mente, at den mere spinkle Del af deres Offer 
[var], Guderne, som havde bemserket det, satte Mitra og Varuna 
[paa Vagt] mod Syd; ved Hjselp af Mitra og Varuna mod Syd 
ved Morgenpresningen slog de Asuraerne og Raksaserne. Saa- 
ledes er det ogsaa, at Offerbringerne ved I Ijselp af Mitra og Varuna 
mod Syd ved Morgenpresningen slaar Asuraerne og Raksaserne. 
Derfor reciterer Maiträvaruna[-Prsesten] Maiträvaruna-Liturgiet 
ved Morgenpresningen, thi ved Hjselp af Mitra og Varuna var det, 
at Guderne ved Morgenpresningen slog Asuraerne og Raksaserne 
mod Syd. Dog, Asuraerne, som nu var slaaet mod Syd, trsengte 
ind i Offeret fra Midten. Guderne, som havde bemserket det, 
satte Indra i Midten; ved Hjselp af Indra i Midten ved Morgen¬ 
presningen slog de Asuraerne og Raksaserne. Saaledes er det 
ogsaa, at Offerbringerne ved Hjadp af Indra i Midien ved Morgen¬ 
presningen slaar Asuraerne og Raksaserne. Derfor reciterer 
Brähmanäcchamsinf-Prsesten] Indra-Liturgiet ved Morgenpresnin¬ 
gen, thi ved Hjselp af Indra var det, at Guderne ved Morgen¬ 
presningen slog Asuraerne og Raksaserne i Midten. Dog, Asu¬ 
raerne, som nu var slaaet i Midten, trsengte ind i Offeret fra 
Nord. Guderne, som havde bemserket det, satte Indra og Agni 
[paa Vagt] mod Nord; ved Hjselp af Indra og Agni mod Nord 
ved Morgenpresningen slog de Asuraerne og Raksaserne. Saa¬ 
ledes er det ogsaa, at Offerbringerne ved Hjselp af Indra og Agni 
mod Nord ved Morgenpresningen slaar Asuraerne og Raksaserne. 
Derfor reciterer Acchäväka[-Prsesten] Aindrägna-Liturgiet ved 
Morgenpresningen, thi ved Hjselp af Indra og Agni var det, at 
Guderne ved Morgenpresningen slog Asuraerne og Raksaserne 
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mod Nord. Dog, Asuraerne, som nu var slaaet mod Nord, lob 
rundt [og angreb] i Slagorden fra Ost. Guderne, som havde be¬ 
mserket det, satte Agni [paa Vagt] mod Ost ved Morgenpresnin¬ 
gen; ved Hjselp af Agni mod Ost ved Morgenpresningen slog de 
Asuraerne og Raksaserne. Saaledes er det ogsaa, at Offerbringerne 
ved Hjselp af Agni mod Ost ved Morgenpresningen slaar Asu¬ 
raerne og Raksaserne. Derfor er Morgenpresningen heiliget Agni. 
Den, der ved dette, han ihjelslaar det onde. Dog, Asuraerne, 
som nu var slaaet mod Ost, gilt omltring [Offeret] og trsengte ind 
[i det] fra Vest. Guderne, som havde bemserket det, satte Al- 
Guderne som deres Selv ( ätman ) [paa Vagt] mod Vest ved den 
tredje Presning; ved Hjselp af Al-Guderne som deres Selv mod 
Vest ved den tredje Presning slog de Asuraerne og Raksaserne. 
Saaledes er det ogsaa, at Offerbringerne ved Hjselp af Al-Guderne 
som deres Selv mod Vest ved den tredje Presning slaar Asuraerne 
og Raksaserne. Derfor er den tredje Presning heiliget Al-Guderne. 
Den, der ved dette, han ihjelslaar det onde. Saaledes slog Guderne 
Asuraerne vselt fra det hele Offer. Fra den Tid var Guderne 
Sejrherrer, medens Asuraerne var besejrede. Den, der ved dette, 
han bliver selv Sejrherre, og hans hadefulde sltadevoldende Mod- 
stander lider Nederlag. Med Offeret ordnet paa denne Maade 
slog Guderne Asuraerne, det onde, og vandt Himmelverdenen 
(suarga loka ). Den, der ved dette, og som i Besiddelse af denne 
Viden etablerer Somapresninger, han ihjelslaar sin hadefulde 
skadevoldende Modstander og vinder Himmelverdenen«. 

Teksten her er vsesentlig formet ud fra det Synspunkt at gen- 
give den Betydning der ligger i de tre Holrakaers Castraer (Paa- 
kaldelser). Den Himmelverden, som Guderne vandt, og som 
Offerbringeren ogsaa kan vinde, er oprindelig lig med den 
skabende Livsfylde, der raader i Kulten, naar Sejren er vundet. 

Disse nu gengivne Tekster omhandler den kultiske Dsemon- 
kamp i Almindelighed. Men ogsaa den Kamp, som den vediske 
Kults Hovedgud, Indra, udkaemper med Morkets Magier ho rer 
til i samme Sfaere. Som det siges Taitt. Br. 1,6,7,5: »I denne 
Verden var det, at Indra dneble Vrtra til [Opnaaelse af] Lykke«. 

Ogsaa Indras Kampe lokeres paa den kultiske Festplads. 
En Libation af smeltet Smor ledsages af folgende Ord, Cat. Br. 
1,4,5,3: »»Du er Visnus Ssede ( stliäna )«, [siger Adhvaryu]; 
Visnu er jo Offeret, og nser ved dette — som er hans — staar han 
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(Prsesten); derfor siger han: du er Visnus Ssede. »[Her] udforte 
Indra sin Heltedaad ( vlrya )«, [siger han]; for det var staaende 
her [paa dette Sted], at Indra drev de onde Dsemoner, Raksaserne, 
bort mod Syd; derfor siger han: [her] udforte Indra sin Helte¬ 
daad«. Jsevnfor Taitt. Br. 3,3,7,7 : »»Visnus Sted ( sthäna ) er du«, 
siger han; Offeret er Visnu; hvad der er Offeret, det er i Sand- 
hed Gudernes ubesejrede Hjemsted ( ciycitana ); han staar [saa- 
ledes] paa selve Gudernes ubesejrede Hjemsted; »her udforte 
Indra sine Heltebedrifter«, siger han«. 

Dette gselder ogsaa Indras Hovedkamp, Kämpen med Vrtra. 
Ogsaa den udlcsempes paa den kultiske Festplads, og Legenderne 
derorn tager deres Udspring fra det oplevede Indhold i besternte 
rituelle Momenter, som det skal udvildes i det folgende. 


Vrtra. 

Opfattelsen af det dsemonislce hsever sig altsaa fra Motivet 
om Dsemonernes almindelige Maengde — som svarer til den 
kultiske Daemonkamp i Almindelighed — til Forestillingen om 
en speciel daemonisk Skilckelse. Og Baggrunden for denne Dan¬ 
nelse er den, at Daemonbegrebet findes inkluderet i det centrale 
Ritusmoment. Fra at vaere den onde Magt, der lurer udenfor 
Kultpladsens Grsenser og udefra gor sine Angreb, bliver det 
daemoniske optaget i selve den centrale Kulthandling og endda 
inkorporeret i det heiligste af alt, selve Offermidlet. Hvorfor dette 
sker er klart nok. Daemonen maa nodvendigvis have Adgang 
til Kultdramaet, spille en Rolle der, hvis man vil agere overfor 
ham, virke paa ham og besejre ham. 

Dette er Baggrunden for Vrtraskiklcelsen. Udgangspunktet er 
det daemoniske — eller Daemonen — som kultisk Storrelse med 
Rod i et besternt rituelt Moment. Det dramatiske kan ikke loses 
herfra, dette Moment er samtidig Apoteosen af Kultens drama¬ 
tiske Ide, den evige Konflikt mellem godt og ondt, Dsemonkamp- 
motivet. 

Dette vaeldige og staerkt inspirerende Stof giver saa Anledning 
til en rig Legendedannelse. Legenderne er forst og frennnest en 
Fremstilling af den kultiske Realitet. Men Tankerne, som ssettes 
i Gang af denne, er uhyre levende, hele den primitiv-antike 
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Kulturs dybeste Erfaring om Livets inderste Art, dets Vaeren og 
Udvikling, ligger deri. Tankerne har derfor ingen Graense, de 
inspirerer til nye Tanker og Billeder, Legenderne gaar over i 
Mytedannelser, hvor den hojere Betydning af Realiteten stadig 
uddybes og fores Andere i en skikkelsesdannende Fremstilling, 
hvis levende Kaerne stadig er det störe dramatiske Motrv, som 
imidlertid udfoldes i nye og stadig flere Billeder. Den antike 
Kultur udfolder jo netop sin Fantasi og kunstneriske Digteevne 
paa dette Omraade. Virksomheden antager derfor efterhaanden 
Karakter af en bred rindende Strom, der er ikke mere Tale om 
en enkeltstaaende Legende, men om en hei Mytekreds, der paa 
mangfoldige Maader varierer Temaet, snart kaster sit Lys paa 
en Side, saa paa en anden, idet hver lille Impuls, som Springer 
af Motivet, montes ud i fantasibaarne Situationer, Scener og For- 
tsellingsmotiver af dramatisk Karakter, ligesom Kulten sehn 

Der er det sjeregne ved denne primitiv-antike Digtning, at den 
aldrig bliver fserdig. Den naar aldrig nogen fuldgyldig »endelig« 
Form, men bliver ved med at forny sig, vel at mserke, saa 1 senge 
Kulten bestaar som et levende Udtryk for Kulturens Erfaring. 

Denne mytedannende Virksomhed virker naturligvis tilbage 
paa den kultiske Erfaring, denne bliver storre og rigere derved, 
Horisonten bliver videre, hvad der i sit Udgangspunkt er en 
psykologisk Storrelse svulmer op til foroget Vselde, bliver til 
lcosmiske Begivenheder, der tager Form og Skikkelse. 

Af denne Art er den Mytekreds, som der i de vedislce Kilder 
er spundet om Indra og Vrtra. Trods den udviklede og stserlct 
udarbejdede Form er det legendariske Prseg dog gennemgaaende 
tydeligt nok. Kulten ligger ikke saa langt vsek, og skont der til 
Tider kan A^sere Here Led, saa er der dog altid en organislc Vej 
tilbage til den, Stoffet er endnu langtfra hievet til fri Litteratur. 

Denne Mytekreds har udgjort den vedislce Kulturs Verdens- 
billede og Verdensforklaring. Her skal nu udledes af den, hvad 
der findes til Belysning af det störe Motiv indenfor denne Er- 
faringskreds, Indra og Vrtras Kamp. 

Forst skal det siges, at Vrtra altid — saalsenge han er ubesejret 
af Indra — opfattes som et ondt Vsesen. Der forelcommer ikke 
Tekster, hvor Vrtra er fremstillet med andet end Dsemonens 
onde Trsek. 
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Vrtra bensevnes »den onde«, eller »det onde«, eller ligefrem 
»Ondskab«. Saaledes Cat. Br. 4,3,3,5: »Indra slyngede sin Tor- 
denkile mod Vrtra; og da han liavde drsebt Vrtra, den onde 
(päpman ), og Fred og Sikkerhed var blevet vundet, forte han 
Daksinä-Ofrene (Prsesternes Honorar) frem. Hvorfor ogsaa Da- 
ksinä-Ofrene nu, naar de synger Middags-Pavamäna[-Hymnerne], 
og Fred og Sikkerhed er blevet vundet, bliver ledt frem. Og saa¬ 
ledes slynger ogsaa denne [Off erbring er] ved Hjselp al' disse fern 
Baegre [af ofret Soma] Tordenkilen mod sin onde hadefukle 
Modstander, og efter at liave drsebt Vrtra, den onde, og Fred 
og Sikkerhed er blevet vundet, forer han Daksinä-Ofrene frem. 
Det er af denne Grund han oser disse fern Bsegre [af Soma til 
Ofring]«. Bemserk at Begreberne »Dsemon« og »Fjende« her 
heit dsekker hinanden. 

Ligeledes Cat. Br. 6,4,2,3: »»Ogsaa Dadhyanc, Risien, Athar- 
vans Son tsendte dig (Agni, identisk med mrtpinda, Lerklumpen)«, 
siger han (Prsesten); Dadhyanc, Atharvana, er Talen; og derfra 
tsendte han ham; »som Vrtradrseberen, Nedbryderen af Borge«, 
[siger han]; Vrtra er det onde (päpman), [saa han mener]: »som 
Drseberen af det Onde, Nedbryderen af Borge (i. e. Indra)««. 

Endvidere Cat. Br. 13,4,1,13: »De to Portioner af smeltet 
Offersmor refererer til Drabet af Vrtra med Henblik paa Tilbage- 
drivelse af det onde, thi Vrtra er det onde (päpman)«. Der er 
Tale om to Libationer af smeltet Smor, som i sig selv er et Vrtra- 
drab. Det er tidligere omtalt, at Kultens ledende Ide i sin Hel- 
hed ligger inkluderet i talrige andre Kultmomenter, end netop 
den störe centrale Ritus. 

Meget sigende er Cat. Br. 11,1,5,7: »Og hvorfor [denne Ofring 
af en Offerkage paa elleve Skaale er] til Indra Vrtradrseberen: 
Vrtra er det onde (päpman), er det, som har holdt ham vsek 
fra Velstand, Lykke, Offerbringelse (karman) og god Handling 
(sädhu), ved Hjselp af Indra, Vrtradrseberen, ihjelslaar han det 
onde, som er Vrtra, derfor er den til Indra Vrtradrseberen«. 
Vrtra er ogsaa det moralsk onde, som holder Menneskene borte 
fra etisk Adfserd og der med fra Lykken. 

Endvidere Cat. Br. 6,2,2,19: »Han slcal — saa snart han har 
ofret med Fuldmaaneofferet — bringe et Dyreoffer; thi da Indra, 
ved Hjselp af Fuldmaaneofferet havde slaaet Vrtra, det onde 
(päpman), saa begyndte han, der havde slaaet det onde, paa 



Nr. 3 


33 


denne rituelle Handling. Og saaledes er det ogsaa, at Offer- 
bringeren, naar han ved Hjselp af Fuldmaaneofferet har slaaet 
Vrtra, det onde, dernsest, som en, der har slaaet det onde, be- 
gynder paa denne rituelle Handling«. Det nsevnes her, at det 
var ved Fuldmaaneofferet Indra slog Vrtra. Det gor ingen For- 
skel, det störe centrale Mytekompleks er blevet fselles for alle de 
storre vediske Kultfester. Bemserk at Indra har indstiftet den 
rituelle Handling; det er et Trsek, der uhyre ofte kommer igen 
i Legenderne, at Guderne indstifter de kultiske Ritualer. Det 
vil psykologisk sige, at Kultens Begrundelse ligger i Kulten selv, 
den bliver til, idet den udfoldes. 

Endelig Cat. Br. 11,1,5,8: »Og hvorfor han ofrer en Offer¬ 
kage paa tolv Skaale til Agni Vaicvänara: dengang da Indra 
slog Vrtra ihjel, saa opbrsendte han ham ved Hjselp af Agni 
Vaicvänara og opbrsendte derved al hans (Vrtras) Ondskab 
(päpman); og paa samme Maade — efter at denne [Offerbringer] 
ved Hjselp af Indra Vrtradrseberen har drsebt Vrtra, det onde 
(päpman), saa opbrsender han ham ved Hjselp af Agni Vai¬ 
cvänara og opbrsender ligeledes al hans Ondskab (päpman). Den, 
som i Besiddelse af denne Viden fuldforer Offeret med denne 
Ofring, i ham efterlades der ikke den mindste Smule af det 
onde (päpman)«. Der er Tale om en Renselse for Ondskaben, 
efter at Sejren er vundet, derved staar Agni, hvis lutrende Kraft 
er et vellcendt Trsek, i Forgrunden, idet disse Tanker ledsager en 
Offerkage til Agni. At Indra opbrsendte den slagnc Vrtra ved 
Hjselp af Agni er et dunkelt legendarislc Trsek. 

I disse Tekster tales der om Vrtra som den eller det onde uden 
nsermere angivet ydre Fremtoning, sikkert fordi der her inest 
sigtes paa den etiske Side. I de Myter, der omhandler Vrtras 
Skabelse, Herredomme, og Indras Kamp med Vrtra, er denne 
imidlertid tillige skildret med en aabenbaret Dsemons onde Skik- 
kelse og Trsek. 

Myten om Vrtras Skabelse er tilknyttet Myten om Indra, der 
drseber Tvastrs Son Vicvarüpa og med Vold drikker Tvastrs 
Soma. 

Dette Motiv findes i R. V. 3,48,4: »Indra, som af Fodsel var 
Tvastrs Overmand, drak Soma, da han havde ranet den, i 
Skaalene«; og 4,18,3: »I Tvastrs Hus drak Indra Soma, den 

D. Kgl. Danske Vidensk.Selskab, Hist.-fil. Medd.XXX,3. 
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hundredfold kostelige, [han drak] af den pressede i de to Slcaale«. 
I denne Forbindelse omtales overhovedet ikke Kämpen med 
Vicvarüpa. 

I Bralimanaerne leber denne Myte ud i to Motiver. Det ene 
gaar ud paa, at Indra ikke künde taale den stjaalne Soma, han 
vomerer den — hvad der igen bliver Motiv til en Skabelse — bliver 
tomt for sin Kraft og maa restitueres af de to Acviner. Det andet 
Motiv er, at Tvastr i sin Vrede desacrerer Offeret og derved ska- 
ber Vrtra. Myten fmdes fortalt flere Steder, mere eller mindre 
udforligt. 

Saaledes Cat. Br. 1,6,3,1-7: 

»1: Tvastr havde en Son, som havde tre Hoveder og seks 
0jne. Han havde tre Munde; og fordi han var saaledes skabt, 
derfor hed han Vicvarüpa. 2: En af hans Munde var til at drikke 
Soma med, en til at drikke Surä med, og en var til anden Fode. 
Indra hadede ham og huggede hans [tre] Hoveder af. 3: Det, 
som var somadrilckende, af det opstod en Kapinjala (en Art 
Fasan); derfor er denne brunlig, thi Kong Soma er brun. 4: Det, 
som var surädrikkende, af det opstod en Kalavinka (en Art 
Spurv); derfor er dennes Tale lallende, thi den, som har drukket 
Surä, taler lallende. 5: Og det, som var til anden Fode, af det 
opstod en Tittiri (indisk Agerhone, Fasan); derfor er denne 
rneget broget [i sine Farver], det er som orn der paa dens Vinger 
er dryppet Draaber dels af Smor og dels af Hönning — for af 
denne Beskaffenhed [nemlig broget, mangfoldig] var Foden, som 
han spiste med dette [Hoved], 6: Tvastr blev rasende: »har han 
virkelig lemlsestet min Son?«, [sagde han], og han bragte Soma, 
fra hvilken Indra var udelukket (cipendra). Saaledes som den 
ved Presningen fremflydende Soma har Indra udelukket fra sig 
( apendrci ), saaledes var ogsaa denne Soma [da den blev bragt 
som Offer], 7: Indra overvejede da [Sagen i folgende Tanke]: 
»nu udelukker de mig fra Soma«, og den rene [Soma], som der 
var i Dronakalaca[-Karret], den fortserede han — skont han ikke 
var indbudt — ligesom en stserkere [fortserer] en svageres [Fode], 
Den [Soma] voldte ham imidlertid Fortrsed; den lob til alle Sider 
ud af [Aabningerne paa] hans Livsaander ( präna , d. v. s. Or- 
ganer); kun fra hans Mund lob den ikke, men fra alle de andre 
Livsaander lob den; derfra [nemlig ved den Lejlighed, blev der 
oprettet] det Offer [man kalder] Sauträmanl, ved det forklares 
det, hvordan Guderne helbredte ham«. 
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Teksterne, der hentydes til, og hvor Motivet videre kan for- 
folges, er Cat. Br. 5,5,4,2-15; 12,7,1,1-14 og 12,8,3,1-2, der kan 
jaevnfores med Taitt. S. 2,3,2,5-7 og 6,5,11,3-4. 

Denne Udformning af Myten er Legende til Sauträmanl- 
Offeret, der bl. a. til Hensigt har at genoprette Skaden ved, at 
en Praest vomerer Soma ved umaadeholden Nydelse deraf. 

Fortaellingen om selve Drabet af Vicvarüpa har vel oprinde- 
lig vaeret en Legende for sig, der fortalte om en speciel Daemon- 
karnp, der vel ogsaa har haft sit selvstaendige Kultdrama. 

Motivet omtales i R. V. 10,8,9: »Han, der straebte efter at 
besidde udstrakt Magt, og som ansaa sig selv for en maegtig 
Hersker, ham sonderhuggede Indra; Tvastr-Sonnen, Vicvarüpas 
tre Hoveder vred Indra af, idet han tilegnede sig hans Koer«. 

I denne Kamp spiller Trita med, enten som Indras Med- 
hj all per eller ligefrem som Vicvarüpas Drabsmand, R. V. 2,11,19: 
»Vinde maa vi, vi som ved din Hjaslp besejrede alle Fjender, 
Dasyuerne ved Arya-Folket; for vor Skyld [skete det, at] du 
overgav Tvastr-Sonnen, Vicvarüpa, til Trita af [dit] Folge«; 
10,8,8: »Med Kundslcab til de faedrene Vaaben, udsendt af 
Indra, kaempede Äptya sejrrigt, og da han havde draebt den 
syvtungede med de tre Hoveder, slap Trita los just Tvastr-Son- 
nens Koer«; 10,99,6: »Han Husherren (Indra) undertvang den 
voldsomt rasende Däsa med seks Ojne og tre Hoveder; styrket 
ved hans Kraft draebte Trita Vildsvinet med den malmspids- 
forsynede Pil«. 

Her staar Motivet heit alene uden Forbindelse hverken med 
Tvastrs stjaalne Soma eller med Vrtras Skabelse, og det er silc- 
lcert den oprindelige Form. 

Om dette Drab handler endvidere en meget interessant Tekst 
fra Taitt. S. 2,5,1,1-5: 

»(1) Vicvarüpa, Son af Tvastr, var Gudernes Huspraest 
(Purohita) og Sosterson til Asuraerne; han havde tre Hoveder, 
et som drak Soma, et som drak Surä og et til at spise Fode med; 
han lovede aabenlyst Guderne [deres] Part [i Offeret], men i 
Hemmelighed [lovede han] Asuraerne [den]; aabenlyst lover 
man alle og enhver [hans] Andel, men den, til hvem man hemme- 
ligt lover en Andel, hans Andel er [for Alvor] lovet. Derfor blev 
Indra bange, idet han tamkte: »en saadan [Fyr] er Aarsag til, 
at Herredommet vendes bort [fra mig]«, og han greb sin Torden- 
kile og huggede hans Hoveder af. Det, som var somadrikkende, 
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(2) det blev til en Kapinjala (en Art Fasan), det, som var surä- 
drikkende, det blev til en Kalavinka (en Art Spurv), og det, 
som var til at spise Kode med, det blev til en Tittiri (indisk 
Agerhone, Fasan). Med sine Hsender tog han [Skylden for] 
Brahmanmord paa denne (Vicvarüpa) op, den bar han et heit 
Aar, og alle Vsesener raabte til ham: »Brahmanmorder!«. Han 
bonfaldt Jorden: »overtag du en Tredjedel [af Skylden] for dette 
Brahmanmord«. Hun svarede: »lad mig vselge et Onske; jeg 
tror, at Menneskene vil odelsegge mig ved Gravning, lad mig 
ikke blive odelagt derved«. Han sagde: »for (3) et Aar er omme, 
skal det gro sammen for dig igen«. Derfor gror det gravede sam- 
men igen for Jorden, inden et Aar er omme, thi det var, hvad 
hun valgle som 0nske. Hun overtog en Tredjedel [af Skylden] 
for Brahmanmordet, det blev til en naturlig Revne [i Jorden]; 
derfor maa den, der anlsegger en Alterild og som staar i Pagt 
med Guderne ikke lsegge den til Rette over en naturlig Revne 
[i Jorden], thi det er Mserket ( varna ) for Brahmanmord. Han 
bonfaldt Trseerne: »overtag I en Tredjedel [af Skylden] foi dette 
Brahmanmord«. De svarede: »lad os vadge et 0nske; (4) vi 
tror, at Menneskene vil odelsegge os ved Hugst, lad os ikke blive 
odelagt derved«. Han sagde: »af Hug'gene skal der opstaa endnu 
flere af Jer«. Derfor opstaar der af Huggene endnu flere Trseer, 
thi det var, hvad de valgte som 0nske. De overtog en Tredjedel 
[af Skylden] for Brahmanmordet, det blev til Saften [i Trseerne]; 
derfor maa man ikke nyde af Trsesaften, thi det er Mserket foi 
Brahmanmord. Og det gselder baade den [Saft], dei ei iod 
(Harpiks), og den, der udsvedes af et Hug, af den maa man 
ikke spise, (5) men nok af anden [Saft] efter 0nske. Han bon¬ 
faldt Kvindernes Forsamling: »overtag I en Tredjedel [af Skyl¬ 
den] for dette Brahmanmord«. De svarede: »lad os vselge et 
Onske; lad os undfänge lige efter Menses, og lad os som vi har 
Lyst have Samleje op til Fodslen«. Derfor undfanger Kvinder 
lige efter Menses og har som de har Lyst Samleje op til Fodslen, 
thi det var, hvad de valgte som Onske. De overtog en liedjedel 
[af Skylden] for Brahmanmordet, det blev til en Kvinde med 
snavsede Klseder (d. v. s. en menstruerende Kvinde); derfor skal 
man ikke tale med en Kvinde med snavsede Klseder, ikke sidde 
sammen med hende og ikke spise hendes Mad, thi Mserket foi 
Brahmanmord er det, som hun er ifort«. 
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Det sserlig interessante ved denne Form af Myten er, at der 
i hojeste Grad knytter sig et Skyldmoment til Drabet paa Vi¬ 
cvarüpa. Det samme Trselc genfmdes iovrigt i Teksten Pa. Br. 
17,5,1: »Indra ilijelslog Tvastrs Son, der havde tre Hoveder. 
En uheldssvanger Rost talte til ham. Han sogte Tilflugt hos Agni. 
Denne saa dette Agnistotra (Hyldestoffer til Agni), og da han 
havde overdraget det til sig selv, saa ofrede han [som Prsest for] 
ham med det. Ved det bortjog han den ubeldssvangre Rost for 
* ham«. 

At der er Skyldmoment ved Vicvarüpas Drab peger hen paa, 
at Myten oprindelig er Kultlegende til et sakralt Offerdrab, lige- 
som det er Tilfseldet med Vrtradrabet. Noget Ritualdrama sva- 
rende til dette Motiv fmdes dog ikke i den overleverede Ritus, 
ojensynlig er den Kult, hvor Vicvarüpa har vseret Dscmonen, 
blcvet absorberet af den ariske Samlingskult, det selvstsendige 
Ritualdrama er derfor faldet vsek, men Myten lever videre. 
Muligvis har Vicvarüpa saa faaet ny Betydning i denne Kult, 
interessant er det ihvertfald at lsegge Mserke til, at Vicvarüpa i 
ovenanforte Tekst optrseder som en Skikkelse, der har Trsek 
baade af Guddom og Dsernon, ligesom Loke hos Nordboerne. 

Tilknytningen mellern Vicvarüpa-Motivet og Motivet om 
Vrtras Skabelse er saaledes ganske los og sikkert forst et Resul¬ 
tat af et Forsog paa en samlende mytologisk Virksomhed. 

Udformningen af Myten til Fortsellingen om Vrtras Skabelse 
lyder saaledes, Cat. Br. 1,6,3,8-12: 

»8: Tvastr blev rasende, »Har han (Indra) virkelig uindbudt 
fortseret min Soma?«, [sagde han], Imidlertid begik han selv 
Helligbrode ( yajncivecasa , Säyana: yajnahimsa), thi den rene 
[Soma], som var levnet i Dronakalaca[-Karret], den slsengte han 
[i Ilden] med Ordene: »du skal vokse, du som har Indra til 
Fjende 1 «. Just som den (Somaresten) havde naaet Ilden, skabtes 
han (Vrtra), dog nogle siger ogsaa, at han skabtes midtvejs [paa 
Somaens Fart mod Ilden], Han (Vrtra) kom straks i Besiddelse 
af Agni og Soma, af al Viden ( vidyä ), al /Ere ( yacas ), al Nsering 
( annädya ) og al Lykke (cri). 9: Og fordi han skabtes, medens 
han diejede ( vrt ) sig, derfor [hedder han] Vrtra, og fordi han 
skabtes uden Fodder, derfor [er han] en Slange ( ahi ). Danu og 

1 »Fjende« (p atru) maa her forstaas i Betydning af »Overvinder«, for at Pointen 
kan komme frem; den almindeiige Betydning af Ordet er ellers blot »Fjende«. 
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Danäyü tog imod ham ligesom Fader og Moder, derfor lcalder 
man ham Dänava. 10: Og fordi han (Tvastr) sagde: »du skal 
vokse, du som har Indra til Fjende«, derfor drsebte Indra ham 
(Vrtra). Hvis han havde sagt: »du skal vokse, Indras Fjende«, 
saa vilde han (Vrtra) ganske sikkert have drsebt Indra. 11: Og 
fordi han (Tvastr) sagde: »du skal vokse«, derfor voksede han 
en Pilelsengde til Siderne og en Pilelsengde fremad; han trsengte 
det vestlige Ocean tilbage, foruden det ostlige, og i den Udstrselc- 
ning han voksede, i sannne Omfang opaad han tillige [al] Fode. 
12: Om Formiddagen bragte Guderne ham Fode, om Middagen 
Menneskene, og om Eftermiddagen Faediene«. 

En anden Tekst lyder saaledes, Taitt.S. 2,4,12,1-2: 

»Tvastr, hvis Son var slaaet ihjel, ofrede Soma, fra hvillcen 
Indra var udelukket. Indra onslcede en Indbydelse dertil, men 
han indbod ham ikke, idet han sagde: »du har drsebt min Son«. 
Han (Indra) bragte da Forstyrrelse i Offeret og drak Somaen 
med Vold. Hvad der blev tilbage deraf, det slsengte Ivastr paa 
Ähavaniya[-Ilden] med Ordene: »Svähä! du skal vokse, du som 
har Indra til Fjende«. Just som den (Ilden) stigende til Vejrs 
slog ud, saa faldt den pludselig igen til Ro af sig selv. Saa meget, 
som der nu enten var paa Hseld (2), eller som der var oven over 
Ilden [af Soma], idet det blev til en Skabning, kom det i Besid- 
delse af Agni og Soma. Denne (nemlig Vrtra) voksede til alle 
Sider en Pilelsengde, han tilhyllede disse Verdener. Det at han 
tilhyllede ( vr ) disse Verdener, det er det, der gor Vrtra til Vrtra. 
Indra frygtede ham, og Tvastr ligesaa. Tvastr vsedede Torden- 
kilcn for ham; den Tordenkile var Tapas, den künde han ikke 
betvinge«. 

Den sannne Tekst, med nogle mindre /Endringer, findes 
Taitt. S. 2,5,2,1-2: 

»Tvastr, hvis Son var slaaet ihjel, ofrede Soma, fra hvilken 
Indra var udelukket. Indra onskede en Indbydelse dertil, men 
han indbod ham ikke, idet han sagde: »du har drsebt min Son«. 
Han (Indra) bragte da Forstyrrelse i Offeret og drak Somaen 
med Vold. Hvad der blev tilbage deraf, det slsengte Tvastr paa 
Ähavaniya[-Ilden] med Ordene: »Svähä! du skal vokse, du som 
har Indra til Fjende«. Det at han (Tvastr) slsengte ( avartayat , 
af vrt) det, det er det, der gor Vrtra til Vrtra. Og det, at han sagde: 
»Svähä! du skal vokse, du som har Indra til Fjende«, derfor blev (2) 
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Indra bans (Vrtras) Fjende. Idet han skabtes, kom han i Besid- 
delse af Agni og Soma. Han voksede til alle Sider en Pilelsengde, 
han tilhyllede disse Verdener. Det at han tilhyllede (vr) disse 
Verdener, det er det, der gor Vrtra til Vrtra. Indra frygtede ham. 
Han lob til Prajäpati og sagde: »for mig er en Fjende fodt«. 
Han (Prajäpati) vsedede Tordenkilen og gav ham den med 
Ordene: »slaa med den«. Han (Indra) gik imod [ham, Vrtra,] 
med den«. 

Hvorledes skal man saa opfatte denne mserkelige Fortselling 
om Vrtras Tilblivelse, i hvilket Forhold staar den til Kulten, og 
hvad betyder den? 

Ja, givet er det, at denne Myte ikke er nogen egentlig Ritual¬ 
legende, den staar mere fri. Dog bygger den heit igennem paa 
lcultiske Forudssetninger. Den udtrykker ogsaa i hoj Grad en 
Realitet fra Kulten, men det er en Folelsesrealitet, noget man har 
oplevet, nemlig den Stemning, som feiger af, at det onde pludse¬ 
lig fremstaar midt i det allerheiligste, tiltrsekker sig al Magt og 
Kraft og hersker. 

Som for nsevnt er det en lcultdramatisk Nodvendighed under 
et Moment at have det dsemoniske i dets fulde Magt midt paa 
Kultpladsen, for at man derefter kan overvinde det. Ydermere 
krsever den dramatislce Nodvendighed, at dette spilles ud til det 
yderste, Motivet maa udfoldes paa den Maade, at det onde 
havde sejret og var Herre paa Pladsen, for dets endelige Nederlag. 

Denne Fremkomst af det dsemoniske i al dets Vselde har under 
Kulten vseret et realistisk Folelsesmoment hos Dramaets Del- 
tagere, de har pludselig folt, at nu var Dsemonen der i al sin 
overvseldende Uhygge. 

Det er en Folelse, der har vseret vaagen under den hele Kult, 
har givet sin Tone til Kultfolelsen, Striden mellem Guder og Dse- 
rnoner aabner sig jo i hver lille Ritualakt. Men denne Folelse 
har sikkert ogsaa haft en dramatisk Opsvulmen, et Moment 
hvor den spillede sig heit ud, og det har uden Tvivl vseret i Til- 
knytning til Udfoldelsen af det Tema, som den er Optakt til, 
selve den centrale Dsemonkamp, som svarede til et besternt 
Ritusmoment. 

Det er Vrtras Tilblivelse, det er Betydningen af, at Vrtra 
skabes. Det er noget, som foregaar paa den lcultiske Festplads, 
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ganske vist i Deltagernes Sind, men i Overensstemmelse med en 
besternt dramatisk Rytme, som angives ved den praktiske Kult¬ 
handlings Fremadskriden. 

Myten om Vrtras Skabelse er altsaa saa godt som nogen 
Legende Genfortselling om et Moment af det, der foregaar paa 
Kultpladsen, den udtryklcer noget, man har fornemmet der. 

Bette er Spiren til Myten, Kernen i den, men det er ikke det 
hele, thi af denne Kerne har den mytiske Fantasi digtet en For- 
tselling frem, der har sit eget Liv. Og i den fortselles der tilsyne- 
ladende frit om Vrtras Skabelse, Fremtoning og Herredomme. 

Ifolge denne Fortselling er den virkende Aarsag til Vrtras 
Skabelse en katastrofal Helligbrode begaaet af Tvastr. Det er 
tidligere omtalt, hvilken slcsebnesvanger Betydning, der ligger i 
begaaede Offerfejl, og hvor uendeligt rneget vserre Resultatet er, 
naar der er Tale om bevidst forkert udfort Ritus. Rituelle Hand- 
linger er jo Kraftgerninger, der er slcabende, og vil normalt 
anvendt skabe det gode og lykkelige. Men naar de anvendes 
forkert og mod deres Hensigt, skaber de ogsaa det modsatte, 
dsemoniske Kr ae ft er. Det er Trolddom, og det er det Tvastr 
begaar i sin Vrede over den tilfojede Forhaanelse. Der er et 
Moment af overrasket Forfserdelse i Fortsellingen. Selv Ivasti 
havde aabenbart ikke tsenkt sig en saa uhyggelig Folge af sin 
Gerning: en Dsemon, der straks breder sig over hele Verden. 

Udformningen af dette Motiv er tri, men Motivet selv ei det 
ikke. At Vrtra bliver til ved Helligbrode, udgaar tematisk fra det 
rituelle Drama: det heiligste maa i Kulten tillige spille Rollen 
som Dsemonen, vsere Dsemonen, der er Skyld ved det, det ei Vold 
mod det heilige, Trolddom, men det er nodvendigt, at det skcr. 
Det samme set fra en anden Side udtrylckes uden Tvivl ved det 
forudgaaende Tema, at Indra roverisk erhverver sig Soma, 
hvad der rnytisk bliver Anledningen til Tvastrs Vrede. De to 
Temaer er legendarisk Sider af samme Realitet: det er ved 
Helligbrode, at Vrtra opstaar indenfor Kulten, det er ved en 
Voldshandling, at man erhverver sig Soma i Kulten. 

Der er disse to Sider i Fortsellingen: en Underbund af kultisk 
Virkelighed og en fantasiskabt Udformning deraf til en tilsyne- 
ladende fri og selvstsendig Fortselling. Det er det segte Myteprseg. 
De to Sider kan ikke skilies ud, og det vilde give et sksevt Syn 
at forsoge derpaa. Thi for den primitiv-antike Psykologi hoiei 
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disse Elementer intimt samrnen, de gaar uafladeligt og umserlce- 
ligt over i hinanden og skaber og former tilsammen Erfaringen 
om de hojeste Ting. 

Selvstsendig bliver denne Fortselling saaledes aldrig, hvor fri 
og ubunden den end overfladisk kan synes at vsere. Den bliver 
forst forstaaelig, naar man faar fat i dens kultiske Udgangspunkl, 
ser, af hvilken psykologislc Nodvendighed, den er spiret. 

Paa den anden Side giver den mytiske Fantasis Udformning 
deraf en videre V seiest, uden hvilken denne Erfaring vilde vsere 
fattig. Paa den Maade udvikles Forestillingerne, det kultiske 
Erfaringsstof faar Skikkelse og Form, der skabes levende Gude- 
og Dsemonskilckelser, de faar Navne, Sind og Sjsel og kan handle 
og virke. 

Saaledes har ogsaa Dsemonen Vrtra faaet personlig Form og 
Skikkelse. Og hvilken faar man straks at vide af Skabelses- 
myterne. 

Vrtra er »fodlos«, er en Ahi, hvad der betyder Slange. At 
Vrtra i det hele taget er uden Lenimer siges i R. V. 1,32,7: »Uden 
Hsender og uden Fodder ksempede den mod Indra, paa dens 
Ryg har han slynget Tordenlcilen; Studen vilde vsere jsevnbyrdig 
med Tyren, vidt og bredt laa Vrtra knust«. Ligeledes 3,30,8: 
»O Indra, du viden om anraabte, sonderhug du den haandlose 
Kunäru, den samrnen med Dann dvselende; den fodlose Spötter, 
den voksende Vrtra har du, o Indra, [stedse] med Kraft ihjel- 
slaaet«, eiteret i Cat. Br. 9,5,2,4. 

Meget ofte forekommer Udtrykliet Ahi anvendt heit alene. 
At der alligevel er Tale om et og samme Vsesen med Udtrylckene 
Ahi og Vrtra ses deraf, at Udtrylckene skifter indenfor samme 
Hymne med samme Motiver. Til Eksempel kan nsevnes Rigveda- 
hymnen 1,32,1-2.11.13-14: 

1: »Indras Bedrifter vil jeg lovprise, disse Urbedrifter, som 
han har udfort besiddende Tordenlcilen: han drsebte Slangcn, 
banede Vej for Vandene og splittede Bjergenes Bug«. 

2: »Han drsebte Slangen, der har sogt Tilflugt paa Bjerget, 
Tvastr har forfserdiget den susende Tordenkile til ham; Vandene 
er med Hast lobet ned mod Havet, strommende ligesom brolende 
Ko er«. 

11: »Vandene, der var underlcastet Dsemonen og bevogtet af 
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Slangen, stod indesluttede, ligesom Koer [indesluttede] af den 
gerrige; dengang Vandenes Aabning var tillukket, saa aabnede 
hau den, [han] der har drsebt Vrtra«. 

13: »Lyn og Torden har ikke nyttet den, ej heller det Hagl 
og Regn, som den spredte; Indra og Slangen, de to hai nu ksem- 
pet, og den gavmilde har sejret for al Fremtid«. 

14: »Hvilken Hsevner af Slangen saa du, o Indra, siden Frygt 
indgik i dit Hjerte, da du havde drsebt [den]; forskrsekket over- 
skred du, ligesom en 0rn, nioghalvfems Floder og Himmel- 
rummet«. 

Desuden kaldes Vrtra i denne Hymne den »forstefodte af 
Slanger«, Vers 3-4: 

3: »Med Begser som en Tyr valgte han sig Soma, og drak af 
den pressede i tre Kadrn-Bsegre; den gavmilde tog Tordenkilen, 
besternt til at slynges, og drsebte den forstelhdte af Slanger«. 

4: »Da du, o Indra, drsebte den forstefodtc af Slanger og dertil 
de troldkyndiges magtfulde Troldom, idet du skabte Solen, 
Himlen og Morgenroden, har du sandelig ingen Fjende fundet«. 

Hvor Udtrykket Ahi anvencles alene, er Indras Kamp med 
denne og Resultaterne af hans Sejr over harn skildret nojagtigt, 
som naar Navnet Vrtra anvendes. 

De vigtigste Steder, hvor Udtrykket Ahi forekommer, er — 
foruden de nsevnte — folgende: 

R. V. 1,51,4: »Du aabnede Vandenes Spserringer, den draabe- 
rige Skat i Bjerget bevarede du; da du, o Indra, med Styrke 
ihjeislog Vrtra, Slangen, lod du just da paa Himlen Solen til 
Skue stige«. 

R. V. 1,52,10: »Endog den msegtige Himmel veg tilbage af 
Frygt for Slangens Brol, da, o Indra, din I ordenkile, medens 
du var beruset af den pressede [Saft], med Kraft klovede Vrtras 
Hoved, han der trsengte Himmel og Jord tilbage«. 

R. V. 1,80,1: »Alene under Soma-Rusen er det, at Prsesten 
skaber det [guddommelige] Styrkemiddel; derfor har du, du som 
er den stserkeste og som ejer Tordenkilen, dievet Slangen boit 
fra Jorden ved din Kraft, straalende ved egen Herlighed«. 

R. V. 1,103,7: »Det, o Indra, har du som Heltedaad fuldfort, 
at du opvsekkede den sovende Slange med I oi denkilen, dig, 
den muntre, tiljublede Fruer, Fugle og alle Guder«; med Fruer 
menes vel Floderne, og Fugle er vel et Udtryk for Maruterne. 
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R. V. 2,11,5: »Den i Londom beroende, gemte, skjulte, den 
listige i Vandene tildsekkei dvselende, Slangen, som har fsengslet 
Vandene og Himlen, drsebte du, o Heit, med Heltekraft«. 

R. V. 2,12,11 : »Han som fandt Cambara dvselende i Bjergene 
i det fyrretyvende Aar, som ihjelslog' Slangen, der anspsendte 
sine Krsefter, den liggende Dänu, han er, o Mennesker, Indra«. 

R. V. 2,19,2: »Berusende sig i denne Madhu sonderhuggede 
Indra med Tordenkilen i Haanden den Flod-omhyllende Slange, 
saa at Flodernes Styrkedrilcke skred frern, ligesom Fuglene til 
[deres] Reder«. 

R. V. 3,32,11: »Du, den stserkere, drsebte Slangen, der an¬ 
spsendte sine Krsefter, da den havde lejret sig om [Vandenes] 
Strom, du kraftfodte; Himlen kom ikke paa Hojde med din 
Storhed, dengang da du med den ene Hofte ilclsedte dig Jorden«. 

R. V. 4,17,1.7: (1) »Du er msegtig, o Indra, dig indrommede 
Himlen og Jorden beredvilligt Overherredommet; idet du med 
Kraft ihjelslog Vrtra, lod du Floderne stromme, de som var 
opslugt af Slangen«. (7) »Saa snart du hiev fodt, o Indra, hensatte 
du alle Menneskestammer i Skrsek; med Tordenkilen sonder¬ 
huggede du Slangen, du rige, den som laa henstrakt längs Bjerg- 
skraaningerne«. 

R. V. 4,19,2.3: (2) »Som alderssvsekkede sank Guderne 
[matte] ned, du, Indra, hiev Overherren, som indebserer godt; 
du drsebte Slangen, der laa lejret om [Vandenes] Strom, Veje 
banede du [med Plads] lil alle Koer«. (3) »Den umsettelige, den 
udstrakte, den som er sovet ind, som ikke kan vselckes og 
ikke vaagner, Slangen, som ligger henstrakt längs de syv Bjerg- 
skraaninger, med Tordenkilen, o Indra, klovede du den, hvor 
der ikke er Led«. 

R. V. 5,29,3: »O Mander, Prsester, gid Indra drak af denne min 
smukt pressede Soma; thi da Indra havde drukket af denne, saa 
drsebte han Slangen og fandt til Menneskene Koer og OfTerdrik«. 

R. V. 5,30,6: »Disse venligtsindede Maruter synger en Sang 
og presser Somaurten for dig; Indra besejrede med listige An¬ 
slag den listige, Slangen som lurende laa om Vandene«. 

R. V. 5,32,2: »Du, o Tordenkilebesidder, lod stromme Bjer- 
gets Yver, de ved [visse] Tider indespserrede Kilder, da, o vsel- 
dige Indra, du havde drsebt Slangen, som sorglos laa der, op- 
naaede du Styrke«. 
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R V 6,17,9.10: (9) »Endogsaa Himlen hun b 0 jede sig for 
din Tordenkile, af Frygt for dens Vrede, da Indra fuld af Livs- 
kraft ihjeislog den lnrende Slange paa dens Leje«. (10) »Da 
dreiede den störe Tvastr til dig, du msegtige, Tordenkilen, den 
tusindtakkede, hundredseggede, graadige, fojende sig efter dm 
Yilje, med hvilken du knuste isonder den brolendc Slange, du 
fremstormende«. 

R. V. 6,20,2: »Den hele Guddomsfylde, ligesom Himlens, til- 
stodes af Guderne dig, o Indra, da du ihjelslog Vrtra, Slangen, 
der havde indesluttet Vandene, du fremstormende, i Ledtog 

med Visnu«. 

R. V. 6,72,3: »Slangen, der laa om Vandene, Vrtra, diaebte 
I, o Indra-Soma, Himlen bifaldt eder; Flodernes Stromme drev 
I frem og fyldte de mange Havstromme«. 

R. V. 8,3,20: »Ildene bortskinnede [den], Solen og Soma, 
Indras Saft;’den vaeldige Slange bteste du bort fra Luftrummet, 

denne Heltedaad udover du, Indra«. . , , „ 

R V. 8,93,2.14: (2) »Han (Indra) som brod moghalvfems 
Borge ved sin Arms Kraft og som Vrlradneber ihjelslog Slangen«. 
(14) »Dengang da alle Guderne flygtede for Slangens Rasen, og 

Vilddyrets Vrede traf dem, —«. 

R V 8 96 5: »Naar du lseggcr den som i en Bus sig bevsegende 

Tordenkile i dine Arme, o Indra, for at dnebe Slangen,. saa 
jübler Bjergene, Koerne og Prsesterne, idet de shsebei mod 

Indra«. ., 

R. V. 10,113,3.8: (3) »Da du bserende Vaaben stodte sammen 

med Slangen Vrtra for at kaunpe og vindc Hyldest, saa forogede, 
o vseidige, med dig tillige alle Maruter din udstrakte Indra- 
Magt«. (8) »Da formerede alle Guderne dme Tyrekrseftei % ed 
Sangkunst forenet med Soma; Vrtra, Slangen, overvundet ved 
Indras Slag, forterede hau (Indra) graadigt, ligesom Ilden 
Fode, med sine Tamder«. 

At Vrtra er en Slange, fremgaar ogsaa af visse Steder i Brah- 
manaerne. Saaledes Taitt. S. 2,1,4,5: »Indra ihjelslog Vrtra Den 
dnebte Vrtra bandt harn med selcsten [af sin Slangekiops] Bugt 
ninger«. Jvnf. 5,4,5,3-4: »Indra ihjelslog Vrtra Den dra;b e 
Vrtra bandt harn med seksten [af sin Slangekrops] Bugtnmgei«. 
Samme Tema i Pa. Br. 13,5,22: »Indra haevcde Tordenkilen 
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mod Vrtra, [men] han (Vrtra) omslyngede ham med seksten 
Bugtninger [af sin Slangekrop], Han (Indra) saa denne Pada- 
stobha[-Säman], og ved Hjselp af den viklede han [dem] af. 
Han (Prsesten) skal synge ligesom viklende af for at bortslaa 
det onde«. 

Vrtra er altsaa en Slange. Man oversaetter det almindeligt 
ved »Drage«, og selv om dette Ord er hentet fra europseisk Sagn 
og Digtning, er det ikke heit forkert. For den arisk betonede 
Erfaring er Slangen et uhyggeligt og dauuonisk Dyr, det bliver 
den synlige Aabenbaring for de onde Magter, der staar Livet 
imod, Ulivets Ide. Det er en Erfaring, der er feiles for alle ariske 
Folk, Kultkampen opfattes der for mytisk som en Dragekamp. 
Saaledes ogsaa i det seldste Indien, det er denne Idekreds, der 
kommer til Orde i Udtrykkene om, at Vrtra er en Slange. Paa 
dette Punkt sendrede den indislte Kultur sig siden radikalt, i det 
senere Indien var Slangen et meget heiligt Dyr, og den fik som 
saadan Indpas i Religionen. I Buddhismens Skrifter skiklres 
Slanger altid som velmenende og beskyttende Vsesener, de har 
endda Plads i den centrale Legende i Slangekongen Mucalindas 
Person, der beskytter Buddha mod Maras dsemoniske Anslag. 
Denne Betragtning er en Arv fra den uarislce urindl'odte Bcfolk- 
ning, der paa saa mange Maader kom til at tone den indiske 
Kultur i dens Udvikling. Men i den seldste vediske Overlevering 
taler det ariske Synspunkt alcne. 

Lejlighedsvis faar man rnere at vide om Enkeltheder i Vrtras 
Fremtoning. 

Vrtras Hoved nsevnes saaledes llerc Gange: 

R. V. 1,52,10: »Endog den msegtige Himmel veg tilbage af 
Frygt for Slangens Brol, da, o Indra, din Tordenkile, medens 
du var beruset af den pressede [Salt], med Kraft klovede Vrtras 
Hoved, han der trsengte Himmel og Jord tilbage«. 

R. V. 8,6,6: »Han (Indra) har med den kräftige Tordenkile, 
den hundredleddede, spaltet den rasende Vrtras Hoved«. 

II. V. 8,76,2: »Denne Indra, Maruternes Fsellc, spaltede 
Vrtras Hoved med Tordenkilen, den hundredleddede«. 

Ligeledes Vrtras Ryg: 

R. V. 1,80,5-6: (5) »Den vredladne Indra, henskridende, 
rammer med Tordenkilen den rasende Vrtras Ryg, fremdriver 
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Vandene til at ström me, straalende ved egen Herlighed«. (6) »Paa 
[dens] Ryg slaar han ned med Tordenkilen, den hundredleddede, 
af Urten beruset skaffer Indra Vennerne V elfserd, straalende ved 
egen Herlighed«. 

Og Vrtras Kseber: 

R. V.1,52,6: »Glod v ad der om ham, Kräften er vakt, den, der 
havde indesluttet Vandene, laa slagen paa Luftrummets Bund, 
da dn, o Indra, i et Styrt nedslvngede Tordenkilen paa Kseberne 
af den, som er svser at faa Rani paa, Vrtra«. 

R. V. 10,152,3: »Ihjelslaa Raksasen, ihjelslaa Fjenderne, bryd 
Vrtras Kseber itu, bryd Vreden hos Uvenncn, der strseber at 
skade os, o Indra Vrtradrscbcr«. 

Taitt. S. l,6,12,p: »Fordriv Fjender, fordriv Angribere, son- 
derbryd Vrtras Kseber«. 

Vrtras Hoved nsevnes ogsaa i Pa. Br. 13,4,1: »Indra lob op til 
Prajäpati og sagde: »jeg vil ihjelslaa Vrtra«. Af Metrene udfoi- 
mede han for ham Kraft og Styrke, rakte ham det og sagde: 
»med dette skal du vsere i Stand ( ccikmihi ) [dertil]«. Det er det, 
der gor Cakvari-Versene til Cakvari-Vers. [Med det] klovede 
[IndraVrtras] Isse ( slman ). Derfor [kaldes disseVers ogsaa] Simas«. 

Om dette Hoved er der bevaret et Par legendariske Trsek: 

Taitt. S. 6,5,9,1: »Indra drsebte Vrtra, han vristede hans 
Hovedskal ud, den blev til Dronakalaca[-Karret], Somaen flod 
fra det, det blev lil [Bsegeret] for de gule Hestes Betvinger«. 

Sam me Tema i Cat. Br. 4,4,3,4: »Han oser den (Libationen 
Häriyojanagraha) i Dronakalaca[-Karret]. Nu, Vrtra var Soma, 
da Guderne slog ham ihjel, rullede hans Hoved af. Det blev til 
Dronakalaca[-Karret]. I det flod der ligesaa meget Saft sammen, 
som der künde vsere. Det flod over [med Salt], og denne Libation 
er overflydende. Saaledes fojer han det overflydende lil Ovei- 
flod, og derfor oser han denne Libation i Dronakalaca[-Karret]«. 

Vrtras Oje har ogsaa afgivet legendariske Trsek. I Taitt. S. 
1,2,1 ,i findes folgende Formel ledsagende Salvingen af Ojnene 
under Indvielsen: »Du er Vrtras Ojepupil, du er Oje-Vogteren, 
beskyt mit Oje«. 

Taitt. S. 6,1,1,5 ledsager Ojensalvingen med folgende Kom¬ 
mentar: »Indra ihjeislog Vrtra, dennes Ojepupil faldl ud, den 
blev til Ojensalve; naar han [,der skal indvies,] salver [sit Oje], 
saa udriver han sin Fjendes Oje«. 
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Jsevnfor hermed Myten om Vrtras Oje og Salven fra Bjerget 
Trikakud, Cat. Br. 3,1,3,12: »Den [Ojensalve] skal vsere fra 
[Bjerget] Trikakud. Thi da Indra ihjelslog Vrtra, saa skabte han 
det Oje, som han (Vrtra) havde, om til Bjerget Trikakud. Gründen 
til, at den [Ojensalve] skal vsere fra [Bjerget] Trikakud, er den, 
at han saaledes fojer Oje til Oje, derfor skal den vsere fra [Bjer¬ 
get] Trikakud. Hvis han ikke kan faa fat i [Ojensalve] fra [Bjer¬ 
get] Trikakud, saa maa det ogsaa vsere [Ojensalve, der] ikke er fra 
[Bjerget] Trikakud; thi Ojensalvens Betydning er en og samme«. 

Af andre Trsek nsevnes Vrtras Hud, Taitt. Br. 1,4,7,6: »Indra 
drsebte Vrtra; hans (Vrtras) Skselhnd faldt af, og disse Phälguna- 
Planter (som kan anvendes som Erstatning for Soma) blev til«. 
Der anvendes Udtrykket vcilkci, der baade betyder Bark og Fiske- 
sksel, og der sigtes vel netop dermed til den barkagtige, sksellede 
Hud, som Ogler har. 

Vrtras Blöd nsevnes Taitt. Br. 3,2,9,2: »Dengang Indra drsebte 
Vrtra, lob dennes Blöd henad Jorden«. 

Endelig nsevnes som et meget karakteristisk Trsek Vrtras 
Brolen, Snoften eher Fnysen: 

R. V. 1,52,10: »Endog den msegtige Himmel veg tilbage af 
Frygt for Slangens Brol, da, o Indra, din Tordenkile, medens 
du var beruset af den pressede [Saft], med Kraft klovede Vrtras 
Hoved, han der trsengte Himmel og Jord tilbage«. 

R. V. 1,61,10: »Med Kraft sonderhug'gede Indra med sin 
Tordenkile den fnysende Vrtra; som indespserrede Koer udloste 
han Floderne for at sksenke [serefuldt] Gods med vennessei Hu«. 

R. V. 5,29,4: »Da lsestede han Himmel og Jord vidt adskilte, 
selv da han skjulte sig, fik han Vilddyret til at frygte; nedslugende 
Slugeren slog Indra den fnysende Dänava tilbage«. 

R. V. 6,17,10: »Da drejede den störe Tvastr til dig, du mseg¬ 
tige, Tordenkilen, den tusindtakkede, hundredseggede, graadige, 
fojende sig efter din Vilje, med hvilken du knuste isonder den 
brolende Slange, du fremstormende«. 

R. V. 8,96,7 : »Flygtende for Vrtras Fnysen forlod alle Guderne, 
de som er Fseller, dig; slut Pagt med Maruterne, o Indra, [og] 
du skal besejre alle disse Fjender«. 

Saaledes er Vrtras ydre Fremtoning hievet udformet gennem 
Myterne. Det alt overvejende Element deri er Slangeforestillingen, 
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clet ariske Dragemotiv. Men der forekommer dog ogsaa Irsek, 
som man künde tristes til at henfore til et firbenet Offerdyr som 
Udgangspunkt. Det er, naar der er Tale orn Ryg, Kasber og 
Hoved Det har en Stange vel ogsaa, men noget i Betonmgen synes 
alligevel at pege paa Offerdyret. Det vigtige Motiv om Vrtras 
Hoved synes besternt at pege derpaa, Offerdyrets Hoved er ofte 
en vigtig Kultgenstand, der giver Anledning til Legendedannelse 
netop at tilsvarende Art som her (smlgn. Norden: Mimers Hoved). 

Fleie Tr sek i Skildringen at den nedlagte Vrtra tyder hge- 
ledes paa et nedlagt Offerdyr som Udgangspunkt. Det ses f. Eks. 
at Teksten Pa. Br. 9,5,7: »Indra drsebte Vrtra. Den Soma, som 
lob ud at hans Naese, [blev til] de brnnduskede Arjuna[-Planter ; 
den [Soma, som lob ud] af [hans] Omentum, da det var ud- 
skaaret, [blev til] de rodduskede Arjuna[-Planter]«. Omentum 
( V apä ) er netop en meget vigtig Del af Offerdyret, det slcseres 
omhyggeligt ud og behandles under Iagttagelse af strenge ntue e 

Vrtralegenden knytter sig iovrigt — som for sagt — baade ti 
Dyreofferet og til Drikkelaget. Sikkert har Slagtofferet opnndekg 
vseret Kultens hojeste Ojeblik. Men dettc er i den vediske Tul 
saa heit og aldeles gledet over paa Drikkelaget. Slagtnmgen 
traadte heit i Baugründen, og Legenderne hcrfra er saa knyttet 
til Myterne om Soma og Vrtra. 


Den ovenfor anforte Tekst om Vrtras Skabelse havde end- 
videre folgende Udtalelse, Cat. Br. 1,6,3,9: »Dann og Danayu 
tog imod harn (Vrtra) ligesom Fader og Moder, derfor ka der 
man ham Dänava«. Ved dette Navn, Dänava, naivnes Vrtra fleie 


Gange i Rigveda nemlig flg.: 

R. V. 2,11,10: »Hans, den stserkes Tordenlule bragede, da 
Menneskenes* Fselle bramdte Menneskenes Uven til Dode; hau 
gjorde den snedige Dänavas Trolddom magteslos, da han havde 

drukket af den pressede [Soma]«. 

R V 5 29,4: »Da fsestede han Himmel og Jord vidt adskilte, 

selv da han skjulte sig, fik han Vilddyret til at frygte; nedslugende 
Slugeren slog Indra den lhysende Dänava tdbage«. 

R. V. 5,32,1: »Bronden opbrod du, Kildelobene oc tu 
stromme, du bragte de indestsengte Flodbolger til Ro; da du, 
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o Indra, aabnede den mseglige Klippe, lod du Vandlobene 
stromme, og Dänava drsebte du«. 

Navnet Dänu anvendes ogsaa om Vrtra nogle enkelte Gange, 
flg.: 

R. V. 2,11,18: »Tiltag dig Styrke, Heit, ved hvilken du ned- 
huggede Vrtra, Dänuen, Edderkoppe-JEtlingen; Lyset aabnede 
du for Arierfolket, Indra, til venstre Side bosattes Dasyufolket«. 
Her bensevnes Vrtra desuden »Edderkoppe-JEtling« ( aurnaväbha ), 
et Tilnavn, som synes at vsere over fort fra Dsemonen Ahicuva. 

R. V. 2,12,11: »Han som fandt Cambara dvselende i Bjergene 
i det fyrretyvende Aar, som ihjeislog Slangen, der anspsendte 
sine Krsefter, den liggende Dänu, han er, o Mennesker, Indra«. 

R. V. 4,30,7: »Hvor var du dog — o Vrtradrseber, Gavegiver 
— i hojeste Grad grebet af Vrede, dengang da du besejrede 
Dänu«. 

R. V. 1,32,9 nsevner Dänu som Navn for Vrtras Moder, der 
sanunenlignes med en Ko: »Vrtramoderen blev den, hvis Krsefter 
er underlegne, Indra slyngede Mordvaabnet mod hende; Mode¬ 
ren var overst, Sonnen nederst, Dänu ligger som en Ko med sin 
Kalv«. Jsevnfor 3,30,8: »O Indra, du viden om anraabte, sonder- 
hug du den haandlose Kunäru, den sammen med Dänu dvse¬ 
lende«. 

Hvad disse legendariske Tilnavne til Vrtra betyder, fortaber 
sig ganske i det dunkle. Naturligvis har de haft en besternt Me¬ 
iling, men det er aabenbart i en fjern Fortid, og de sparsomme 
Spor, denne Tradition har levnet i den vediske Overlevering, er 
for faa og uldare til at tillade noget Forsog paa Fortolkning. 

Et enkelt isoleret Sted i Rigveda bruges Udtrykket »Vildsvin« 
( vavnhu ) som Bensevnelse for Vrtra: 

R. V. 1,121,11: »De to Lysflader, Himmel og Jord, störe og 
uden Hjul, tiljubler dig, Indra, ved Vserket; du, den vseldige, 
fik med Tordenkilen Vildsvinet Vrtra, der [vogtende] ligger ved 
Strommene, til at sove [Dodens Sovn]«. 

Da denne Sammenstilling af Vrtra og Vildsvin ellers ikke 
forekommer, ligger det nser at antage, at den paa lost Grundlag 
er overfort fra en anden Mytekreds, der har fortalt om Indras 
Kamp med et Vildsvin. En saadan Myte dukker ogsaa antyd- 

I). Kgl. Danske Vidensk. Selskab, Hist.-fil. Medd.XXX,3. 4 
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ningsvis frem i forskellige Tekster 1 , og i dem forekommer over- 
hovedet ikke Hentydning til Vrtra. 

I Tilknytning til Skabelsesmotivet folger Motivet om, hvor- 
dan Vrtra straks breder sig over hele Verden og tilegner sig alt, 
hvad der er vserdifuldt. 

Denne Vrtras Voksen omtales i Skabelsesmyterne: 

Cat. Br. 1,6,3,11: »Og fordi han (Tvastr) sagde: »du skal 
vokse«, derfor voksede han (Vrtra) en Pilelsengde til Siderne og 
en Pilelsengde fremad; han trsengte det vestlige Ocean tilbage, 
foruden det ostlige, og i den Udstrselcning han voksede, i samme 
Omfang opaad han tillige [al] Fode«. 

Taitt. S. 2,4,12,2: »Denne (Vrtra) voksede til alle Sider en 
Pilelsengde, han tilhyllede disse Verdener. Det at han tilhyllede 
(vr) disse Verdener, det er det, der gor Vrtra til Vrtra«. 

Taitt. S. 2,5,2,2: »Han (Vrtra) voksede til alle Sider en Pile¬ 
lsengde, han tilhyllede disse Verdener. Det at han tilhyllede (vr) 
disse Verdener, det er det, der gor Vrtra til Vrtra«. 

Disse Tekster er Myte, men det legendariske er netop her 

1 Teksterne, der ojensynlig til Baggrund har en Myte om Indras Kamp med 
et Vildsvin har tillige et Sidemotiv om Visnu, der stjceler kogt Grod. R. V. l,bl,7: 
»Umiddelbart ved hans (Indras) Moders Satter (enten at opfatte som Moderens 
Mteile 1 Bet : da han var spted; eller savana 1 Bet. Somapresnmger, Somafest), 
da den störe havde drukket Drücken, [spist] de gode Spiser, stjal Visnu som den 
stärkere den lcogte [Spise], [og] Skytten saarede Vildsvinet gennem Bjerget«; 
8 69 14' »Thi den stterke Indra triumferer over alle Fjender; som Yngling gennem- 
skod han [Vildsvinet], Groden, som blev kogt hinsides Bjerget, [stjal Vispu]«; 
8 77 6.10: (6) »Han (Indra) slyngede ud af Bjergene — [mens] han (Visnu) holdt 
den lcogte Grod — Indra, den velrettede Pil«; (10) »Alle disse Ting bragte Visnu, 
den vidtudskridende, liid, udsendt af dig: hundrede Bofler, den l Mtelk lcogte 
Risgrod Indra [slcod] Vildsvinet Emusa«; 8,96,2: »Bjergenes forenede tre Gange 
SW Rvgge er gennemskudte af Skytten endda paa egen Haand; hverlcen nogen 
Guddom eller dodelig vilde viere i Stand til at overgaa det, [nemlig] de Ting som 
den fuldvoksne Tyr har udfort«; Taitt. S. 6,2,4,2: »Offeret flygtede fra Guderne 
efter at have antaget sig Visnus Skikkelse. Det indgilc l Jorden. Guderne greb 
hverandre i Hainderne og sogte efter det. Indra kom forbi lige ovenover det. Det 
sagde: »hvem er det, som gik forbi lige ovenover mig?«. »Jeg er den, som rammer 
i det sviert tilgiengelige, men hvem er du?«, [svarede han]. »Jeg er den, som henter 
fra det sviert tilgamgelige«, [lod Svaret], Det (Offeret) sagde [igen]: »du kaldte dig 
den, som rammer i det svsert tilgamgelige, der er et Vildsvin, som liedder Vama- 
mosa (»Rigdoms-Raner«), og som hinsides de syv Bjerge vogter Asuraernes Skat, 
soni bor vindes, drseb det, hvis du er den, som rammer i det svsert tilgtengelige«. 
Han (Indra) rev et Bundt Darbha-gnes op, gennemborede de syv Bjerge og drsebte 
det [Dernaest] sagde han: du kaldte dig den, som henter fra det sva:rt tilgamgelige, 
hent du saa dette [Offer]«. Saaledes bragte Offeret dem (Guderne) Offeret, og det 
at de vandt Asuraernes Skat, som bor vindes, det alene er det, som gor \ edlen 
til det den er«. — Se iovrigt »Vedische Studien«, III, Pg. 67. Dette Motiv horer 
til de dunkle Punlcter i den vediske Mytologi og har endnu ikke faaet sin Op- 
klaring. 
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meget stserlct, der er ligefrem rituell Prseg i Slcildringen. Der 
siges, at Vrtra voksede en »Pilelsengde« (isumätra) i alle Ret- 
ninger. Man overs setter det ahnindeligt. ved: »et Pileskuds 
Lsengde«, nemlig saa langt som en afskndt Pil flyver. Denne 
Betydning tillsegges der her Udtryklcet af de indiske Kommen- 
tarer, medens den almindelige Betydning af det anvendte Udtryk 
ellers blot er »en Pils Lsengde«, et besternt Maal, der opgives 
til c. tre Fod (jvnf. Cat. Br. 6,5,2,10). 

Hvis man ikke hselder til den Mytefortolkning, der i Myterne 
ser Genfortsellinger eller Gendigtninger af knltiske Realiteter, vil 
man vsere tilbojelig til at foretrsekke Overssettelsen »et Pileskuds 
Lsengde«. Man faar saaledes en Dsemon af en ganske anselig 
Storrelse, som der er en umiddelbar Mening i at frygte. Uheldig- 
vis bryder dette Forsog paa at faa en vis ahnen, i sig selv hvi- 
lende Fornuft ind i Digtningen straks efter sammen. For det 
siges jo umiddelbart efter i ovenanforte Tekst: »han (den vok- 
sende Vrtra) trsengte det vestlige Ocean tilbage, foruden det 
ostlige«. Oceanerne er Verdens Grsenser hver til sin Side, saa 
maalt med denne Kraftanstrengelse samtidig at trsenge dem til¬ 
bage er selv en Dsemon paa to Pileskuds Lsengder jo en ganske 
nbetydelig Spirrevip. Thi man maa formode, at de vediske 
Indere selv har vseret af den Opfattelse, at der var mere end to 
Pileskuds Lsengder mellem Verdenshjornerne. Man kan natur- 
ligvis mene, at Inderne er tilbojelige til at overdrive og ikke havde 
klare og prsecise Forestillinger. Det er der nu intet, der tyder 
paa. De vediske Indere havde ganske klare, prsecise og logiske 
Forestillinger, disse er bare af en anden Art end vore. 

Alle disse Vanskeligheder forsvinder, saa snart man i disse 
mytiske Trsek ser Gengivelser af kultiske Realiteter. Saa behover 
man heller ikke at vsere bange for at overssette det anvendte 
Udtryk ved Betydningen »en Pils Lsengde«, nemlig tre Fod. 
Dette er ganske vist betydeligt mindre i Metermaal, men samtidig 
peger det paa et symbolsk-dramatisk Indhold, som netop svarer 
til den verdensomspsendende Udbredelse, som den voksende 
Vrtra faar, og som det ojensynligt netop er Mytens Hensigt at 
fortseile om. 

Man maa tilbage til det Synspunkt, at de Erfaringer og Fore¬ 
stillinger, som her gives i mytisk Klsedebon, tager deres Udgangs- 
punkt fra Knltpladsen og heit igennem skal forstaas ud fra det 

4 * 
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Indhold og den Betydning, sora er nedlagl i Kulten og 
kultiske Festplads. Saa er der en klar Mening i den Forestilling, 
at der opstaar en Daemon, der vokser tre Fod til Sxdeine Saa 
ligger der netop i dette en verdensomspsendende Katasüote 
& Det vil da sige, at Dannonen liar bredt sig ud ovei I e ig- 
stedet paa Festpladsen. Dette er nemlig »af Mandsmaal« (C ; at. Bi. 
12 5 14) og en Daemon, der vokser en Pils Laengde til Siderne, 
har altsaa ganske overvaeldet det. Dermed er det ogsaa givet, 
at Daemonen har omspamdt hele Verden. Det feiger af sig selv, 
naar man erindrer det Betydningsindhold, der - som tidhgere 
an fort — ligger i Kultstedet. 

Myten om Vrtras Voksen til kolossale og katastrofale Dimen¬ 
sion J er saaledes Legende, tager sit Udgangspunkt i det Verdens¬ 
drama, som er foregaaet paa Kultpladsen og Ander S ed Del- 
tagernes Sind. Det er naturligvis en Fortsarttelse til det foiud- 
gaaende Moment, Stemningen og Folelsen ved, at det d^momske 
i sin egen Magtfuldkommenhed pludselig fremstaar i det ntue 

D ' a Deüe Motiv spiller en vis Bolle i Mytedigtningen, naturligt 
nok, det er jo Fortellingen om Vrtras Herredemme at han havde 
Livet og Lykken i sin Vold, Optakten til Daunonkampmotivet. 

Det Andes forskeilige Steder i Bigveda: _ 

R V 10 49,6: ».leg er den, som sonderbrod Navavastua, 1 a- 
saenmed den hoje Vogn, ligesom [jeg] som V^adrseber [sen¬ 
drede] Vrtradaemonerne, da jeg grundigt skaffede harn der 
gjorde sigsterre og bredte sig, [bort] til Lysets Rum i det Ijenie 
ved den yderste Grause af Luftrummet«. Det er Indra, dei talci 

i Strofen. 

Hvorfor det ogsaa siges om Indras Sejr: 

R V 10 104,10: »Kräftig, heltemodig, en Lovsang vserdig ei 
Indra ja ogsaa den maelkerige Ko lovpriser den viden om an- 
raabte; han forjog Vrtra og skaffede frit Rum, den Sterke, Hei¬ 
neren besejrede de fjendtlige Haeie«. 

R v 1 80,4: »Du, Indra, har slaaet Vrtra vsek fra Jorden og 

fra Himlen; lad nu disse Vande stremme ned, fühle at Livskralt, 
ledsaget af Maruterne, straalende ved egen Herlighe <(. 

R V. 2,11,5: »Den i Kondom beroende, gerate, skjulte, de 
listige i Vandene tildaekket dvaelende, Slangen, som har fengs e 
Vandene og Himlen, draebte du, o Heit, med Heltekraft«. 
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R. V. 8,3,20: »Ildene bortskinnede [den] (Vrtra), Solen og 
Soma, Indras Saft; den vseldige Slange blseste du bort fra Luft¬ 
rummet, denne Heltedaad udover du, Indra«. 

I Cat. Br. 1,1,3,4 siges: »Vrtra laa og tilhyllede hele denne 
Verden ( idam ), det som her [udstrakker sig] mellem Himmel 
og Jord. Og fordi han laa og dsekkede hele denne Verden, der- 
for er hans Navn Vrtra (vr, at dsekke)«. Det er fristende hermed 
at sammenholde Teksten Cat. Br. 3,9,4,18: »Han banker [So- 
maen med Formlen]: »frygt ikke, skaelv ikke«; det er, at han 
sig er: »vser ikke bange, skaelv ikke, N. N. slaar jeg, ikke dig«. 
»Tiltag dig naerende Kraft (ür/)«; det er, at han siger: »tiltag 
dig Saft (rasa)«. »I to Skaale, som er faste, vaer faste, antag jer 
naerende Kraft«; nogle siger: det er just disse to Pressebraedder 
(phalaka), som der hentydes til. Hvad saa, hvis man [ved et 
Uheld under Bankningen] kom til at sonderbryde disse Planlier? 
Det er jo disse to, Himmel og Jord, der skselver for den haevede 
Tordenkile (d. v. s. for Pressestellen). Just for disse to, Himmel 
og Jord, forsoner han nu dette, og saaledes forsonet gor det 
(Offeret) dem ingen Skade«. Himmel og Jord, det kan rituelt 
vaere de to Pressebraedder. At Vrtra er placeret her for er lige ind 
til det centrale Ritusmoment. 

Endvidere fortaelles der i Myten, at Vrtra med Umaettelighed 
opaad, hvad der fandtes af Fode: 

Cat. Br. t,6,3,11-12: »Og i den Udstraekning han (Vrtra) 
voksede, i samme Omfang opaad han tillige [al] Fode. Om For- 
middagen bragte Guderne ham Fode, om Middagen Menneskene 
og om Eftermiddagen Faedrene«. 

Ogsaa denne Tekst har et rituelt Prag. At Guderne, Men¬ 
neskene og Faedrene bragte Vrtra Fode om Formiddagen, Mid¬ 
dagen og Eftermiddagen kan have sin kultiske Genpart i de tre 
Somapresninger. 

I R. V. 4,19,3 kaldes Vrtra »den umaettelige«. Dette Motiv 
om Vrtra som den umaettelige Opspiser af Fode synes at have 
spillet en vis Rolle. Det betyder, at Dannonen som en af de mange 
Ulykker, han bringer med sig, foraarsager Suiten, eller er Suiten 
selv. Det fremfores i nogle Tekster, flg.: 

Cat. Br. 1,6,3,17: »Han (Vrtra) sagde: »käst ikke [Torden- 
kilen] mod mig, du er nu det, som jeg [var for], sonderdel mig 
blot, lad mig ikke [vedblivende] r r aere paa denne Maade«. Han 
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(Indra) sagde: »du skal vsere min Fode«. »Javel«, [svarede han], 
Derefter klovede Iran ham i to Dele, og hvad der af ham var 
msettet med Soma, det omskabte han til Maanen, og hvad der 
af ham var dsemonisk, dermed hjemsogte han disse Skabninger 
som [deres] Mave. Derfor siger man: »Vrtra var dengang en 
Opspiser af Fode, og Vrtra er det endnu«. Thi naar nu denne 
[Maane] bliver fuld, saa er det af denne Verden at den fyldes, 
og naar disse Skabninger kraever Fode, saa er det til denne 
Vrtra, Maven, at de bringer Tribut. Den, der paa denne Maade 
kender Vrtra som Fodespiseren, han bliver selv en Fodespiser«. 

Taitt. S. 2,4,12,6-7: »Han (Vrtra) sagde: »käst iklce [Torden- 
kilen] mod mig, jeg vil give dig det, hvorved jeg er denne Ver¬ 
den«. »Nuvel«, svarede han (Indra). »Lad os slutte en Pagt«, 
[sagde Vrtra,] »lad mig indgaa i dig«. Han (Indra) svarede: 
»hvis du indgaar i mig, hvordan vil du saa fortsere mig?«. »Jeg vil 
opflamme dig, jeg vil indgaa i dig til Fortgering for dig«, sagde han. 
Vrtra indgik i ham. Vrtra er Maven, og Sult er i Sandhed Men- 
neskets Fjende. Den som ved delte, han ihjelslaar Fjenden Sult«. 

Her er det oprindelige Indhold i Motivet ojensynligt noget 
afsvsekket. Formen er af en senere Karakter fra det Tidspunkt, 
hvor den gamle mytiske Tradition lober ud i det, man kalder 
»folkelige Forestillinger«, d. v. s. da den lcultiske Realitet bag 
Udtrykkene ilcke gjorde sig saa stserkt ggeldende mere. Vrtra op- 
fattes i denne Betydning som identisk med en sulten Mave, Sult- 
fornemmelsen. 

At Vrtra straks efter sin Tilblivelse tilegnede sig alt, hvad der 
er godt, lykkeligt og vserdifuldt, fandl Udtryk i Skabelsesmyten 
med folgende Ord: »Han (Vrtra) körn straks i Besiddelse af Agm 
og Soma, af al Viden (vidyä), al JEre ( yaccis ), al Ngermg (anna- 
dya ) og al Lykke (crf)«. 

Disse Ord er prsecise Udtryk for, hvad de vediske Indere 
ansaa for de hojeste Livsvgerdier, de Realiteter, der tilsammen 
udgjorde en menneskelig og lykkelig Tilvserelse. 

Desuden nsevnes Agni og Soma, og de kommet endda oist 
i Rsekken. Dette Trade, at Vrtra straks kom til at besidde Agm 
og Soma, fremgaar ogsaa af andre Tekster. 

Saaledes Taitt. S.’s Version af Skabelseslegenden, 2,4,12,-. 
»Saa meget, som der nu enten var paa Hgeld, eller som der var 
ovenover Ilden (af den Soma, som Tvastr slsengte paa Ilden), 
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idet det blev til en Skabning (Vrtra), kom det i Besiddelse af 
Agni og Soma«. Og 2,5,2,2: »Idet han (Vrtra) skabtes, kom han 
i Besiddelse af Agni og Soma«. 

Ligeledes Kaus. Br. 3,6: »Hvad det angaar, at han ofrer til 
Agni og Soma ved Fuldmaaneofferet: Agni og Soma befandt 
sig inde i Vrtra, mod disse to künde Indra iklce slynge Torden- 
lcilen; for dem indstiftede han denne Offerandel (en Offerkage) 
ved Fuldmaaneofferet«. Og 15,2: »Agni og Soma befandt sig 
inde i Vrtra, mod disse to lcunde Indra ilcke slynge Torden- 
kilen; de kom ud til denne Offerandel og den, som er deres ved 
Fuldmaaneofferet«. 

Ligesom det fremgaar af Teksterne om selve Kämpen: 

Cat. Br. 1,6,3,13: »Medens Indra nu saaledes for frern l'or- 
folgende [Vrtra], rettede han indtrsengende Ord til Agni og Soma: 
»I tilhorer mig, og jeg tilhorer jer, denne [Vrtra] er iklce [noget] 
for jer, hvorfor understotter I dog denne Dasyu imod mig, vend 
over til mig««. 

Taitt. S. 2,5,2,2-3: »Agni og Soma sagde: »least iklce [Torden- 
kilen], vi ei heiinde [i Vrtra]«. »I tilhorer mig«, svarede han, 
»kom over til mig««. 

Mytislc er dette ganske logisk. Vrtra blev lil, idet Tvastr ud- 
ovede bagvendt Kultus, Trolddom, med en Somarest, som han 
med en Forbandelse liberede i Ilden (Agni). Derfor besidder 
Vrtra straks Soma og Agni, ilclce til Lykke, men til Fordserv. 

I Virkeligheden er det samme Motiv som for, Vrtras Herre- 
domme, blot belyst paa en anden Maade. Agni og Soma er nemlig 
de storste og mest betydningsfulde Kultguddomme. Vrtras Be¬ 
skiden af dem betyder, at han har bemsegtiget sig hele Kulten, 
det Ki aftcenti um, hvorfra Livet og Verden udgaar. Intet lcunde 
i hojere Grad udtrykke hans altomfattende Sejr og Magt. 

At i det hele taget alle velsignelsesrige og vserdifulde Ting — 
ehe!' det, der betinger disse — kom til at rummes i Vrtra, har 
ogsaa faaet en anden Formulering: 

Cat. Br. 5,5,5,1: »I Begyndelsen var alt, hvad der er her [paa 
Joiden], nemlig Rigveda, Yajurveda og Sämaveda, i Vrtra«. 
Jsevnfor Taitt. S. 2,4,12,7 Slutningen: »Alt hvad der er her [paa 
Joiden], det gav han (Vrtra) ham (Indra): Hymnerne (rc), 
Melodierne (säman) og Formlerne (yajus )«. 

Man maa her huslce paa, hvad de lcultislce Ord og Hymner 
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betyder. De er Kulten selv, Forudssetningen for Livet og Verden, 
og kan derfor nsevnes som et sammenfattende Udtryk netop 
for »alt, hvad der er her paa Jorden«, og man künde tilfoje: 
for alt, hvad der vil blive til. 

Disse nu nsevnte forskellige Temaer for et og samme Motiv 
findes der ikke meget om i Rigveda. Motivet selv findes der dog 
i hoj Grad, og naar endda maaske her — ihvertfald hvad Udtryk- 
kets Hojstemthed angaar — sin fuldeste Blomstring. Men det har 
en ganske sserlig tematisk Form. Legenden om Vrtras Erobiing 
af Verden og Tilegnelse af alt det velsignelsesrige og frugtbare 
er i Rigvedahymnernes mere poetiske Genfortselling blevel til 
Temaet om, at Vrtra tilegnede sig Vandene og holdt dem i sin 
Magt. 

Da det horer til de niest besungne Motiver i Rigveda, Indra 
og Vrtras Kamp, findes det talrige Steder, hvoraf nogle enkelte 
her skal anfores: 

I R. V. 1,32,8 siges om Vandene: »de, som Vrtra i sin Vaelde 
indesluttede«, og i Vers 11: »Vandene, der var underkastet Dse- 
monen og bevogtet af Slangen, stod indesluttede, ligesom Koer 
[indesluttede] af den gerrige«. 

I 1,121,11 nsevnes: »Vrtra, der [vogtende] ligger ved Strom¬ 
mene«. 2,11,9: »Vrtra, den listige, som [vogtende] laa ved den 
störe Strom«. 3,32,11: »Slangen, der havde lejret sig om [Van- 
denes] Strom«. 4,16,7: »Vrtra, der havde indesluttet Vandene«. 

I 4,17,1 siges om Vandene: »de, som var opslugt af Slangen«. 
At Vrtra havde skjult Vandene i sig fremgaar ogsaa af en anden 
Tekst, 1,54,10: »Merket stod der, Vandenes skjulende Hvselving, 
Bjerget i Vrtras Indvolde; dem slaar Indra, Floderne omgivet 
af [Kröppens] Dsekke, alle i Folge nedad i Styrt«. Denne Ud- 
formning af Temaet er dog en Undtagelse, det almindelige er, 
at Vandene var indesluttede, fsengslede. 

I 4,19,2 siges: »Slangen, der laa lejret om [Vandenes] Stiom«. 
5,30,6: »Slangen, som lurende laa om Vandene«. 6,20,2: »Slan¬ 
gen,’der havde indesluttet Vandene«. 6,72,3: »Slangen, der laa 
om Vandene«.-9,61,22: »Vrtra, der havde indesluttet de msegtige 
Vande«. 2,14,2: »Vrtra, der havde indesluttet Vandene«. 2,19,2: 
»den Flod-omhyllende Slange«. 1,52,2: »Vrtra, der havde inde¬ 
sluttet Floderne«. 8,12,26: »Vrtra, der indesluttede Strommene«. 
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I 10,113,6 siges: »Den vseldige [Indra] sonderhuggede med 
Kraft Vrtra, som holdt Vandene [tilbage] og tilhyllede [dem] 
med Merke«. 

Temaet udtrykkes ogsaa i visse Tilnavne til Vrtra. I 3,33,6, 
siger Floderne selv om deres Eefrielse: »Indra aabnede os Vej, 
med Tordenkilen i Arm bortslog han Vrtra, Flodernes Ring- 
spserring ( pnridhi )«. I 2,17,6 siges der: »Egnet for ham (Indra) 
og Armene er den (Tordenkilen), som Faderen forfserdigede af 
alt slcabt, af al Rigdom, med hvilken Tordenkile han kastede 
VandsEekken ( krivi ) ned at lig'ge paa Jorden, idet han msegtigt 
lärmende slog den«. Og 1,52,5 og 14: »Ham, der i Rus ksempede 
med Regntyven ( svavrsti , ordret: den, der holder Regnen for sig 
selv), ham tilflod der Vederkvsegelser som [Stromme] ilende i 
et Styrt«, og: »ligesom ogsaa du alene har skabt alt andet for den, 
der i Rus ksempede med Regntyven«. 

Af disse Tekster fremgaar det tydeligt nok, hvad man skal 
forstaa ved Vandene. Det er Floderne, Strommene, der gor 
Landet frugtbart og beboeligt, og det er Regnen, der betinger 
V;ekst og Afgrode. 

Man har tidligere vseret tilbojelig til udelukkende at betone 
den sidstnsevnte Side af Temaet, Vandene som Regnen, og der- 
udfra tvdet Vrtra f. Eks. som en speciel Torkedsemon, medens 
hele Dsemonkampmotivet saaledes bliver Udtryk for en saakaldt’ 
Regnmagi. Eller tydet Vrtra som Skyen, Regn- eher Torden- 
skyen, og Kämpen som det heftige Uvejr, der indleder det vel- 
gorende Regnvejr. Man forledes let dertil, naar man lader de 
senere indiske Teologers Udlsegninger vsere Basis for Forstaaelsen. 
Men det bor erindres, at der mellern den primitiv-antike vediske 
Tidsalder og denne senere Teologi ligger et Kulturskred, en 
dybtgaaende Omvseltning i selve Grundlaget, det er to Epoker, 
hvis Erfaringer indbyrdes er inkommensurable. Disse senere 
Udlseggeres Fortolkninger har derfor ikke storre Interesse end 
f. Eks. den, man kan tillEegge de stoiske Filosoffers Forsog paa 
at forklare den gamle grseske Religion ved at evolvere en »Natur- 
mytologi« over de gamle religiöse Traditionel - ; og i Virkeligheden 
reprsesenterer de nojagtig samme Trin i Udviklingen. 

Udelukkende at tyde de af Vrtra indespterrede Vande som 
Regnen og hele Mytemotivet som et Udtryk for Regnkult, er en 
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ensidig Fortolkning, som siet ikke svarer til den centrale Plads, 
som Indra- Vrtrakampen indtager i den samlede Kultus og My- 
tologi. N aturligvis hu rer Regntemaet med, men det er kun en 
enkelt Side af Motivet. 

Det er i det hele taget mod primitiv- antike Kulturers Psykologi 
at gründe Kultens Hovedtema paa en saa speciel Tmg som Hen- 
synet til Regn. Tingene horer her uvilkaarligt sammen i storre 

og mere omfattende Helheder. 

Der kan nseppe vsere Tvivl om, at man skal opfatte »Van- 
dene« paa bred Basis, se dem som en Syntese af det Vand, der 
rinder i Strommene paa Jorden, og det Vand, der befrugtende 
regner fra Himlen, og forstaa derved den samlede Helhed af 
frugtbargorende Velsignelse, der betinger Livets Vsekst. Det er i 
Overensstemmelse med de Tanker, der gennemgaaende i Rig- 
veda knyttes til Vandstromme og Regn. 

Hvorfor det nu er Tilfeldet, at Motivet om Vrtras Herredomme 
i Rigveda saa absolut og gennemgaaende er holdt 1 dennc tema- 
tiske Form — Indeslutningen af Vandene — er et af de Punkter 
i den vediske Mytologis Vsekst, som det vil vsere meget vanskeligt 
at faa fuld Klarhed over. 

Man künde tristes til at mene, det er fordi, det er den seldste 
Form. Det er dog ikke sikkert, meget af Brahmanaernes Legende¬ 
stof er fuldt saa gammelt som det rigvediske, og ofte overleveret 
i en legendarisk oprindeligere Form, fordi det har bevaret den 
noje Tilknytning til Ritual et. 

' Saa künde man mene, det er af digterisk Konvention, saa- 
ledes maatte Motivet nu engang formes, naar det skulde ud- 
trykkes i Hymner. Det er der sikkert noget om. Poesien 1 primitiv¬ 
antike Kulturer gaar altid ad besternt afstukne Bauer. Men disse 
har naturligvis igen deres besternte Aarsager. 

Problemet bliver yderligere tilspidset, naar man danner sig 
et samlct Overblik over, hvilken Rolle Vandene spiller i Brah¬ 
manaernes Mytologi. Thi medens det viser sig, at det rigvediske 
Tema om Vandene ikke finder megen Genklang i Brahmanaerne, 
saa har disse — som det skal udvikles senere — et andet Tema 
om Vandene, som der til Gengseld kun er sparsomme Spor af 
i Rigveda. Her er Vandene ikke passive Objekter for Erobring, 
der bliver udfriet udefra, men er selv aktive Deltagere i Dsemon- 

drabet. 
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Det ene Synspunkt behover nu ikke at udeluklte det andet, 
de kan godt vsere jsevnsides og lige oprindelige, det kan vsere 
samnie Realitet, der imidlertid er set ud fra forskellige kultislce 
Aspekter, og der for ogsaa mytisk faar forskellig Karakter og Ud- 
formning. 

Problemet bliver maaske delvis klart, naar man dertil er- 
indrer, at disse to foreliggende Alter af Overleveringen betegner 
to forskellige Arter af Prsesteskab. Rigveda har faaet sin Form, 
og er overleveret gennem Hymneprsesterne, Brahmanaerne af 
Ritualprsesterne. Saadanne Fagprsesteslcaber er indadtil fast 
sammensluttede om deres Tradition og ikke indstillet paa gen- 
sidigt Samarbejde. 

Hertil kommer Konventionens Betydning for Overleveringens 
Form. Hymneprsesterne, hvis hojeste Funktion det er at lovprise 
Indras Heltegerninger, udvikler et besternt Tema om Vandene, 
som netop udhsever denne Lovprisning, og udarbejder ikke 
andre Temaer. 

Ritualprsesterne, som staar i nsermere Kontakt med den 
rituelle Handling, er mere bundet af den praktiske Rolle Vandet 
spiller heri — idet Vandet er aktivt medvirkcnde i den Ritus, 
der inkluderer Dsemonkampen — de hsefter sig ved et andet 
Tema om Vandene og bliver lielst staaende ved det. Da nu Van¬ 
dene efter deres Opfattclse ikke forst og fremmest skal indgaa 
i Motivet om Vrtras Tilegnelse af alt det velsignelsesrige — nemlig 
som et Udtrylc for dette — bevarer de Overleveringen om andre 
mytiske Udtrylc for denne Realitet, alle de tidligere auf orte Ud- 
tryk. 

Men Hymneprsesterne, som ikke beskseftiger sig med andre 
Vrtradrsebere end Indra, optager ikke Temaet om Vandene i 
denne Rolle, og fores derved antitetisk til at uddybe det givne 
Tema om Vandene som det störe Udtrylc for alt godt og vel- 
signelsesrigt — Storrelser som imidlertid er passive Erobrings- 
objelcter for Vrtra — paa Bekostning af alle de andre mytiske 
Udtrylc for samme Realitet. 

Som det l'remgaar af de nu auf orte Tekster omtales der i 
Fortsellingerne og Digtningen om Vrtra en Rselcke Ting, som 
denne straks efter sin Tilblivelse og Volcsen-op bemsegtiger sig: 
al Viden, al A5re, al Fode, al Lylclce, Agni og Soma, Rigveda, 















60 


Nr. 3 


Yajurveda og Sämaveda, »alt, hvad der er her paa Jorden«, og 
endelig Vandene. 

\lle disse Ting udtrykker päa forskellig Maade det samme: 
Lykken Velsignelsen, Livet selv. At Vrtra bemsegbger sig disse 
Ting det er Motivet om Vrtras Herredemme og Magt. 

Ogsaa dette er Legende, mytisk Genfortselling af en ku tis c 
Realitet. Det horer med til det Drama, som Deltagerne har op- 
levet under Handlingerne paa den kultiske Festplads. Der hai 
v 2 eret en folelsesmaessig Situation, hvor man oplevede, at Grün¬ 
den skred hört under Fodderne, alt var tabt, Damionen der 
havde faaet Indpas i det heiligste, liavde rejst sig i katas rolal 
Vajlde, havde tiltaget sig Herredommet over Livets Ki aftcenti um, 
og herskede derfor ene og ubetinget i Universet, alt stod ovei oi 

Morke og Undergang. . T 

Dette Moment er fremgaaet af en mdre Nodvendig iec ‘ ‘ 
maet. Del har sin logiske Plads. Man spiller Daunontemaet heit 
ud til det yderste som en Optakt til og Begrundelse for det, som 
feiger efter, Kultens alvorligste og hojeste 0jeblik, selve Diemon- 

kampen. 


Kämpen. 

Med Dsemonens fuldstsendige Sejr, med Lykken og Livet 
totalt i Undergangens Yold, vender den dramatiske Situation sig. 
Nu har man paa Kultpladsen det damiomske reprasenteiet i 
dets hojeste Form, dets mest omfattende Formaaen nu kan 
man ramme det med det haardeste Slag. Tidspunktet for Opgoi 

er inde, man skrider til Angreb. 

Mytologisk udtryklces det ved, at der fremstaar en Gud, dei 

tager Kämpen med Vrtra op. Denne Gud er Indra. 

Guderne i primitiv-antik Kultus er Kultens Knetter; og Krsef- 
terne i Kulten er de menneskelige Knetter. Guderne har ingeii 
Eksistens uden for Kulten. De er Kräften i Kultens forskelhge 
Momenter eller Aspekter, de bliver til og virker under Ivult- 
dramaets Udfoldclse, og kun saa lamge Kulten varer. Hvis man 
vil i Forbindelse med Guderne, maa man altsaa udfere Kulten, 
og hvis man vil have Guderne til at virke, maa man udfeie 

Guderne fremstaar da til besternte Opgaver i Kulten, og undei 
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Losningen af disse Opgaver udfoldes de i deres fulde Kraft, 
bliver selv til. 

Dette dobbelttydige Forliold, at Guden fremgaar, fordi han 
er identisk med den Kraft, der nu skal handle og virke i det 
forestaaende Led af Dramaet, og saa det, at ferst den fuldendte 
Udferelse af dette Led gor ham til det, han skal vsere, er hans 
Tilblivelse, har sat sine tydelige Spor i de mytiske Fortsellings- 
tnek om Indras Skabelse. Thi disse Trsek grupperer sig om to 
Ternaer. Det ene, at Indra skabes for Kämpen og med Kämpen 
for Oje. Det andet, at Indra fodes under eller efter Vrtrakampen, 
eller at hans Tilblivelse noje er knyttet til Vrtraltampens Folger. 

Paa dette Sted skal kun det forste Tema omtales, det andet 
horer naturligt til i den Itirkke af Skabelsesmotiver, som feiger 
efter Daemonkampen. 

Der er nu ferst nogle Brahmana-Tekster: 

Taitt. Br. 2,2,10,1: »Prajäpati skabte Indra som den aller- 
yngste af Guderne. Han sendte ham ud [med Ordene]: »gaa bort, 
du skal vaue disse Guders Overlierre«. Til ham (Indra) sagde 
Guderne: »hvem er du? vi er bedre end dig««. 

Taitt. Br. 2,2,7,2: »Prajäpati skabte Guderne og Asuraerne. 
Han skabte [dem] ikke tillige med Indra. Derfor sagde Guderne 
[til ham]: »skab Indra for os«. Han saa Indra som sit eget Selv. 
Han skabte ham«. 

Taitt. Br. 2,2,3,3-4: »Prajäpati skabte Guderne og Asuraerne. 
Han skabte [dem] ikke tillige med Indra. Derfor sagde Guderne 
[til hanij: »skab Indra for os«. Han sagde: »ligesom jeg skabte 
jer ved Papas, saaledes skal I [selv] skabe Indra«. De opflammede 
da Tapas [i dem selv]; de saa Indra som [deres eget] Selv. Til 
ham sagde de: »du skal fodes«. Han sagde: »hvilken Offer- 
andel vil jeg blive feilt til?«. »Til Aarstiderne, Aaret, Skabnin- 
gerne, Kvaeget, til disse Verdener«, sagde de«. 

Det fremgaar af disse Tekster, at Indra skabes senere end 
de andre Guder. Det betyder, at Indra skabes til et besternt For¬ 
maal, som de andre Guder ikke var maegtig, og hsenger sammen 
med Motivet om, at det var gaact de andre Guder galt i Drage- 
kampen, men saa kom Indra til, og Situationen vendte sig. Den 
sidst anforte Tekst er säulig interessant; trods det, at den er set 
gennem en senere Tids Mentalitet — hertil horer Prajäpati og 
den specielle Betoning af Tapas — skinner dog det antike igen- 
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engang for lsenge siden, men der menes den oprindelige egentlige 
Tid, hvorfra al anden Tid tager sit Udspring, og det er Tiden i 
Kulten. 

Motivet udtrykkes endelig ogsaa kort og klart i Taitt. Br. 
2,4,1,3 paa folgende Maade: »For at ihjelslaa den msegtige Vrtra 
blev han (Indra), den kraftfyldte Tyr, [til]«. 

Selve Fortsellingen om Kämpen findes baade i Rigvedas poe- 
tiske Iklsedning og Brahmanaernes mere jsevne Fortsellingsform. 
Der er ingen Modssetning mellem de Billeder, de to Kilder giver, 
i det störe og hele er de ens. Selv om der det ene Sted findes 
Trsek, der ikke findes det andet Sted — og omvendt — er det 
tydeligt, at det er en og samme Mytekreds, der begge Steder 
kommer til Udtryk, og at de to Kilder ikke modsiger, men sup- 
plerer hinanden. Forskellighederne kommer af de to Kilders 
forskellige Maal og Hensigt. I Rigveda er det alene Hensigten at 
give et saa hojtidsfuldt og kunstnerisk Udtryk som muligt for de 
störe Linjer i Motivet, i Brahmanaerne at udlsegge og forklare 
Ritualets forskellige Enkeltheder ved at give deres mytologiske 
Betydning. 

Det forste Trsek, der fortselles i Rigveda, er, at alle Guderne 
blev bange for Vrtra og flygtede: 

R. V. 8,93,14-15: »Dengang da alle Guderne flygtede for 
Slangens Raseri, og Vilddyrets Vrede traf dem, da blev han 
min Beskytter, Vrtradrseberen viste sin Heltekraft, uovervindelig, 
uden egnet Modstander«. 

R. V. 8,96,7: »Flygtende for Vrtras Fnysen forlod alle Gu¬ 
derne, de som er Fseller, dig; slut Pagt med Maruterne, o Indra, 
[og] du skal besejre alle disse Fjender«. 

R. V. 4,19,2: »Som alderssvseltkede sank Guderne [matte] 
ned, du, Indra, blev Overherren, som indebserer godt; du drmbte 
Slangen, der laa lejret om [Vandenes] Strom, Yeje banede du 
[med Plads] til alle Koer«. 

I deres Vaande vselger Guderne da Indra til at lcsempe for 
dem, eller i Spidsen for dem: 

R. V. 4,19,1: »Just dig, o Indra, Tordenkilens Besidder, den 
störe, fuldvoksne og hoje, udkaarer sig alle Guder, de let anraabte 
Hjselpere, og Jord og Himmel, alene her til Vrtradrabet«. 

R. V. 6,17,8: »Da har alle Guder, o Indra, stillet dig alene 
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R. V. 5,32,2: »Du, o Tordenkilebesidder, lod stromme Bjer- 
gets Yver, de ved [visse] Tider indespserrede Kilder, da, o vseldige 
Indra, du havde drsebt Slangen, som sorglos laa der, opnaaede 
du Slyrke«. 

Nogle Steder siges det, at Vrtra sov: 

R. V. 1,103,7: »Det, o Indra, har du som Heltedaad fuldfort, 
at du opvsekkede den sovende Slange med Tordenkilen; dig, 
den muntre, tiljublede Fruer (Floderne), Fugle (Maruterne) og 
alle Guder«. 

R. V. 4,19,3: »Den umsettelige, den udstrakte, den, som er 
sovet ind, som ikke kan vsekkes og ikke vaagner, Slangen, som 
ligger henstrakt längs de syv Bjergskraaninger, med Tordenkilen, 
o Indra, klovede du den, hvor der ikke er Led«. 

Om selve det Sted, hvor Vrtra laa, da Indra drsebte ham, 
siges, at det var et Bjerg: 

R. V. 1,32,2: »Han drsebte Slangen, der har sogt Tilllugt paa 
Bjerget, Tvastr har forfserdiget den susende Tordenkile til ham; 
Vandene er med Hast lobet ned mod Havet, strommende ligesom 
br ölende Ko er«. 

R. V. 4,17,7: »Saa snart du blev fodt, o Indra, hensatte du 
alle Menneskestammer i Skrsek; med Tordenkilen sonderhug- 
gede du Slangen, du rige, den som laa henstrakt längs Bjerg- 
skraaningerne«. 

R. V. 4,19,3: (se ovenfor). 

Her havde Vrtra anbragt sig sammen med Vandene: 

R. V. 2,11,5: »Den i Londom beroende, gerate, skjulte, den 
listige, i Vandene tildsekket dva'lende, Slangen, som har fsengslet 
Vandene og Himlen, drsebte du, o Heit, med Heltekraft«. 

Stedet var Vrtras Leje: 

R. V. 6,17,9: »Endogsaa Himlen, hun bojede sig for din 
Tordenkile, af Frygt for dens Vrede, da Indra fuld af Livskraft 
ihjeislog den lurende Slange paa dens Leje«. 

De drsebende Slag, som Indra rettede mod Vrtra, gjaldt forst 
og fremmest hans Hoved; de fleste Tekster fortseller, at han blev 
ramt der: 

R. V. 8,6,6: »Han (Indra) har med den kräftige Tordenkile, 
den hundredleddede, spaltet den rasende Vrtras Hoved«. 

R. V. 1,52,10: »Endog den msegtige Himmel veg tilbage af 
Frygt for Slangens Brol, da, o Indra, din Tordenkile, medens 
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du var beruset af den pressede [Saft], med Kiaft ltlovede ^ltias 
Hoved, han der trsengte Himmel og Jord tilbage«. 

R. V. 8,76,2 : »Denne Indra, Marnternes Fselle, spaltede Vrtras 
Hoved med Tordenkilen, den hundredleddede«. 

Om Slag i Hovedet vidner ogsaa folgende: 

R. V. 1,52,15: »Ved denne Vseddeltamp sang Maruterne, og 
alle Guderne tiljublede dig, da du, Indra, med det takkede Vaa- 
ben slog Vrtra i Ansigtet«. 

R. V. 10,152,3: »Ihjelslaa Raltsasen, ihjelslaa Fjenderne, bryd 
Vrtras Kseber itu, bryd Vreden hos Uvennen, der strseber at skade 
os, o Indra Vrtradrseber«. 

Taitt. S. l,6,12,p: »Fordriv Fjender, fordriv Angribere, son- 
d er bryd Vrtras Kseber«. 

R. V. 1,52,6: »Glod vselder om ham, Kräften er vakt, den, der 
havde indesluttet Vandene, laa slagen paa Luftrummets Bund, 
da du, o Indra, i et Styrt nedslyngede Tordenkilen paa Kseberne 
af den, som er svser at faa Ram paa, Vrtra«. 

Der fortselles imidlertid ogsaa om Slag andre Steder, saaledes 
paa Vrtras Ryg: 

R. V. 1,80,5-6: (5) »Den vredladne Indra, henskridende, 
rammer med Tordenkilen den rasende Vrtras Ryg, fremdriver 
Vandene til at stromme, straalende ved egen Herlighed«. (6) »Paa 
dens Ryg slaar han ned med Tordenkilen, den hundredleddede, 
af Urten beruset skaffer Indra Vennerne Velfserd, straalende ved 
egen Herlighed«. 

R. V. 1,32,7: »Uden Hsender og uden Fodder ksempede den 
mod Indra, paa dens Ryg har han slynget Tordenkilen; Studen 
vilde vsere jsevnbyrdig med Tyren, vidt og bredt laa Vrtra knust«. 

Og paa de blöde Steder af Legemet, der er inest udsat for at 
blive saaret, Bugen o. lgn.: 

R. V. 8,100,7: »Strom nu frern [I Vande], til alle Sider, 
[han er] ikke [mere] her, han som havde indesluttet jer; ned 
slyngede Indra Tordenkilen paa Vrtras saarbare Steder (mar- 
inan)«. 

R. V. 4,19,3: »Slangen, som ligger henstrakt längs de syv 
Bjergskraaninger, med Tordenkilen, o Indra, klovede du den, 
hvor der ikke er Led«. 

R. V. 3,32,4: »Af hvilke [Maruter] fremskyndet han (Indra) 
traf Vrtras saarbare Steder, han der ansaa sig for usaailig«. 
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Om Kampens ovrige Situationer fortselles det, at Indra kastede 
eller slyngede Vrtra ned og slog ham: 

R. V. 10,111,6: »Du, Vrtradrseberen, kuldkastede med Tor¬ 
denkilen Vrtra, den [i Kraft og Omfang] tiltagende Gudsfjendes 
Trolddom; du, tapre, sonderslog [ham] dristigt, da var du arm- 
stserk, G avegiver«. 

R. V. 2,17,6: »Egnet for ham og Armene er den (Tordenkilen), 
som Faderen forfserdigede af alt skabt, af al Rigdom, med hvilken 
Tordenltile han kastede Vandssekken ned at ligge paa Jorden, 
idet han msegtigt lärmende slog den«. 

R. V. 2,11,9: »Indra stodte Vrtra, den listige, ned, [han] som 
[vogtende] laa ved den störe Strom; grebne af Frygt skselvede 
Jorden og Himlen for den brolende Tyrs Tordenltile«. 

R. V. 8,3,19: »Fra de vseidige Hojder, o Indra, nedstyrtede 
du Vrtra; Arbudas, den listige Mrgayas, Bjergets Koer drev du 
boi't«. 

Vrtra var dog langtfra uden Forsvar. Til sin Besltyttelse ud- 
sendte han Uvejrsfsenomener: 

R. V. 1,32,13: »Lyn og Torden har ikke nyttet den, ejheller 
det Hagl og Regn, som den spredte; Indra og Slangen, de to har 
nu ltsempet, og den gavmilde har sejret for al Fremtid«. 

R. V. 1,80,12: »\ed Tordenbrol og [rasende] Skselven ind- 
god Vrtra iklte Indra Frygt; Tordenkilen, den tusindtakkede, af 
Mahn, for los paa ham, straalende A r ed egen Herlighed«. 

Kampens Rasen beskrives som et frygtvsekkende Uvejr, der 
indjager alle Skrsek: 

R. V. 1,80,14: »Ved din Lärm, o Stenltaster, sltselver alt, 
hvad der staar og gaar, selv Tvastr, o Indra, farer sltselvende 
op af Frygt for din Vrede, straalende ved egen Herlighed«. 

R. V. 2,11,9: »Indra stodte Vrtra, den listige, ned, [han] som 
[vogtende] laa ved den störe Strom; grebne af Frygt skselvede 
Jorden og Himlen for den brolende Tyrs Tordenltile«. 

R. V. 1,80,11: »Selv disse to udstrakte [Verdener, Himmel 
og Jord,] sltselver af Frygt for din Vrede, da, o Indra, Torden- 
kilens Besidder, du ledsaget af Maruterne med Kraft drsebte 
Vrtra, straalende ved egen Herlighed«. 

R. V. 6,17,9: »Endogsaa Himlen, hun bojede sig for din 
Tordenltile, af Frygt for dens Vrede, da Indra fuld af Livsltraft 
ihjeislog den lurende Slange paa dens Leje«. 
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R V 1 52 10; »Endog den mieglige Himmel »eg tilbage af 
FlT g, for Slangens Brei, da, o Indra, dl» Tordenkrle medens 
du var beruset af den pressede [Saft], med Kraft klevede \ibas 
Hoved han der trsengte Himmel og Jord tdbage«. 

Men samtidig med det rsedselsvmkkende hnres der ogsaa 
frydefulde og jublende Toner, fordi Trtra nu ne ®gges . 

R V 8 96,5: »Naar du lsegger den som i en Rus sig bevsegende 
Tordenkile i dine Arme, o Indra, for at dra.be Stangen, *aa RG>lei 

Bjergene, Keeme og Prieme, idet de ™ d R ^ e ! 

R V 6 72 3: »Stangen, der laa om Vandene, Vitia, disebte 1 

„ Indra-Soma, Himlen bitald. eder; Flodernes S.ramme drev I 

frem oe fvldte de mange Havstromme«. 

Et Sted gives et Billede af Valpladsen, hvoraf det tremgaai, 

at Vrtras Moder, Dänu, har deltaget i Kämpen: 

R V 1 32 9 • »Vrtramoderen blev den, hvis Kraeftei ei um ei - 
legne Indra ’slyngede Mordvaabnet mod hende; Moderen var 
„ve"'; Sennen »ederst, Dann ligger som en Ko med sm U« 
Delle Billede er dog en Undtagelse. Den almmd el'S<’S™““« 

i »oo at Vrtra _ lieesom Indra — hai ksempct 

8aa ' D et skildres ogsaa, hvordan Indra lrelt senderhnggede den 

“Tv JZ« »TUtag dig Styi'ke, Hel«, »ed hvilken d„ hug- 
gede Vrtra ned, Dänuen, Edderkoppe-FEtlingen; Lyset aabnede 
d] For ArieHolket, Indra, til vens.re Side bosal.es Dasyulolkel«, 

R V 10 1116- »Du, Vrtradrseberen, kuldkastede med m 
denkileii Vrtra,'den [1 Kraft og Ornfang] tiltagende Godsfjendes 
Trolddom; du, tapre, senderslog [lrain] dnstigt, da var tu am 

slierk G»»egi»er«. ^ „ Vrede, idet han 

sende,Inns«; Vrtra Led for Led, satt« Iran Vandene , Bevatgelse 

m °R H V V rön3 8: »Da fornrerede all« Guderne dine Tyre- 
kraefter ved Sangltunst forene« med SomaiVyha fangen oven- 
»undet ved Indras Slag, fortamede han (Indra) g aad g , g 
Ilden Fede, med sine Ttender«. De, sidste er s.kke.t et Bdlede 
paa absolut Senderknusning af ntuelt Piteg, som 

skal ses. • n V 1 32 5 et andet rituelt prteget 

I Slaegt hermed g.ves der , R. 1 , a 

Billede paa Senderknusning: »India ditebte Vit 8 
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vserre end Vrtra, med Tordenkilen, det vseldige Vaaben; som 
Grene afhuggede med 0ksen ligger Slangen trylcket fast mod 
Jorden«. 

Den slagne Vrtra omgives af Merke: 

R. V. 10,113,7: »Da begge stedte sammen i al deres Vjelde 
og stredes om [,hvem der skulde vsere Udeveren af] de ferste 
Krafthandlinger, som skulde geres, da samkede et dunkelt Merke 
sig over den slagne, og Indra blev ved sin Magt Herre over 
Morgen-Anraabelsen«. De ferste Krafthandlinger, det er et Ud- 
tryk for Kulten, Kampens Genstand var Kulten. 

I R. V. 2,11,10 har Skildringen en sserlig Form, idet det her 
siges, at Indra brsendte Vrtra: »Hans, den staerkes Tordenkile 
bragede, da Menneskenes Fselle brsendte Menneskenes Uven til 
Dode; han gjorde den snedige Dänavas Trolddom magtesles, da 
han liavde drukket af den pressede [Soma]«. Udtrylcket »bramdte« 
(ni-jürv ) er sikkert anvendt om Tordenkilens Funktion, jvnf. 
R. V. 6,18,10: »Opbramd Raksaserne, Indra, som Ilden tort 
Trse, med [dit] Spyd, [der er] som en frygtelig Tordenkile«. 

I den sidst anforte Tekst nsevntes Indras Vaaben som et Spyd 
eher en Lanse (heti). Indras almindeligt anvendte Vaaben er 
ellers Tordenkilen (vajra ). Men undtagelsesvist finder man 
Indra beva:bnet med og brugende andre Vaaben. 

Flere Steder antydes det saaledes, at Indra ksemper med Bue 
og Pil: 

R. V. 1,33,3: »Han, der har en hei Hser, har omgjordet sig 
med Pilekoggere, han driver Fjendens Ko er sammen [til Fordei] 
for hvem han onsker; O du Indra, som udspreder en saa uuegtig 
Rigdom, vser ikke karrig mod os, du fuldvoksne«. 

R. V. 8,45,4: »Just fodt tog Vrtradrseberen Buen og sporger 
Moderen: hvem er de vseldige, hvillte berommes?«. 

Jsevnfor hermed Cat. Br. 5,3,5,27 en Tekst fra Räjasüya, 
Fyrstesalvingen, til Iklsedningen af Fyrsten: »Dernsest spsender 
han (Adhvaryu) Buen med Ordene: »du er Indras.Vrtradrseber«. 
For Buen er sandelig en Vrtradrseber, og Offerbringeren er Indra«. 

Andetsteds nsevnes som Indras Vaaben en Kolle: 

R. V. 1,33,4: »Thi du drsebte den rige Dasyu med Kolle 
( ghana ), alene vandrende med [dine] Hjselpere, o Indra«. 

Eftei Drabet af Vrtra fortselles det, at Indra bliver bange og 
flygter: 
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r V 1 32 14- »Hvilken Haevner af Slangen saa du o Indra, 

ÄÄ “z te “ d5b ‘ tod 

‘ K C g le“slX"»*™ S d der"Mndra »»der Kampe» ledsages 
"fS, af M-™ udstrakte [Verdene, Himmel „g 

straalende ved egen Herlighed«. omh virvlet den 

T> v 3 32 4- »De har just for ham (Inüia; ou 

h “ R .v r 8 a 7M: ÄÄ» F feiler fordrev Indra, den 
tl,kl R°v" 6 3*T'»lndm d (»«»'de 

• '|ni,e,le Vrlra anvendende List gjovde han de listiges [Tio 

'do"es,es ; Kan *«*» **■£*£* ' 

T TT' 8 1eTtd“ Xirien for,Cd alle Ou- 
derne, de »m er Ffeller, dig; slut Pagt med Maruterne, o Ind.a, 

-~r 

med Slangen Vrtra for at Indra-Magt«. 

o vseidige, med dig ti i G « kraftfyldte, vildt skselvende 

(6) üede de (M—^ ^ m ’ d Kraft sonder- 

ÄV* tt~l * — [dem] 

med Merkeci. 1^ ^ ^ Vasdd akainp sang Maruterne, og 
alle Guderne' tüjublede dig, da du, Indra, med det tarcec 
Vaaben slog Vrtra i Ansigtet^ nde Skare> sikkert det 

„Tlsk'rudlryT for en speciel Gruppe Kultdeltagere, hvta 
Virksomlied har Tilknytning til Kulte,,s M0rket 

Med V ,ras ikke e „ scjl , 

ender Kämpen, og aepen 
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der gselder for stedse. Som det siges i R. V. 1,33,11: »For ham 
(Indra) flod Vandene alt efter deres Natur, midt i de sejlbare 
[Stromme] tiltog den [i Storrelse]; med maalbevidst Sind og med 
det kräftigste Hug dneble Indra den (Vrtra) for lange Tider«. 

Dragen er draebl »for lange Tider« (ab hi dyün), Sejren er 
vundet til at vare igen, Livet og Lykken er fornyet til fuld Mod- 
standskraft mod det onde. Men der kommer en Tid, da alt igen 
er slidt og mat og kalder paa Fornyelse i Kultens Kraft, da spilles 
Dramaet igen, som var det forste Gang, og Indra maa atter 
besejre Vrtra. 


Vender man sig til Brahmanaernes ßillede af Kämpen, gen- 
findes der her i det «tore og hele samme Trsek. 

Saaledes har Brahmanaerne ogsaa det Tema, at Guderne 
stod frygtsomme overfor Vrtra: 

Kaus. Br. 23,2: »Mahänämni-Versene er Prstha-Stroferne. 
Ved Hjselp af Mahänämni-Versene draibte Indra Vrtra. Da han 
havde drsebt Vrtra, indfandt Guderne sig hos ham, som han gik; 
lhrst havde de vendt sig hört fra ham (nemlig fra Indra, da han 
skulde ksempe med Vrtra) og var flygtede og stod skrsekslagne«. 

Endnu tydeligere fremgaar det af folgende Telcst: 

Ait. Br. 3,20: »Da Indra vilde ihjelslaa Vrtra, sagde han til 
alle Guderne: »I skal bistaa mig, I skal anraabe mig«. »Javel«, 
[svarede de]. De lob hid for at ihjelslaa ham (Vrtra). Han over- 
vejcde: »de lober hid for at ihjelslaa mig, velan, lad mig indjage 
dem Skrselc«. Han blseste mod dem, og alle Guderne lob flyg- 
tende for bans Fnysen. Kun Maruterne forlod ham (Indra) ikke. 
»Käst [Tordenkilen], du velsignede, slaa til, vis din Styrke!«, 
— idet de talte disse Ord bistod de ham. Det er det, som Risien 
skuende [for sit indre Blik] beskriver i folgende Ord: »Flygtende 
for Vrtras Fnysen forlod alle Guderne, de som er Fahler, dig; 
slut Pagt med Maruterne, Indra, [og] du skal besejre alle disse 
Fjender«, (R. V. 8,96,7). Han (Indra) overvejede: »disse er i 
Sandhed mine Hjselpere, de viste mig Kserlighed, velan, jeg vil 
give dem Del i dette Litani«. Han gav dem Del i dette Litani. 
Derfor er disse nu [delagtige], begge Niskevalya-Litanier var 
[for] alene [Indras], Han oser Offerbsegeret til Maruterne, han 
reciterer Pragäthaet til Maruterne, han reciterer Hymnen til 
Maruterne og han fremforer Paakaldelsen til Maruterne; det er 
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Maruternes Andel. Naar lian har reciteret Litaniet til Maruterne, 
saa ofrer han med Benyttelse af [et Vers] til Maruterne; saaledes 
glaeder Iran Guderne, hver efter sin Lod: »De som styrkede dig, 
du rige, ved Slangedrabet, de som ved [Kämpen med] Cambara, 
du gyldne Hestes Herre, og ved Koernes Erobring, de som nu 
begejstrede tiljubler dig, — drilc, o Indra, Soma i Ftellesskab 
med Maruterne«, (R. V. 3,47,4). Hvorsomhelst han sejrede med 
dem, og hvorsomhelst han viste sin Heltekraft, eftei at han 
har bekendtgjort det, gor han dem delagtige i Somadrikken sam- 
men med Indra«. 

Fra Rigveda genlcendes her Trsekkene, at Guderne bliver 
bange for Vrtras Fnysen og flygter, samt at Maruterne bistaar 
Indra i Kämpen. 

Som Indledning til Kämpen har Brahmanaerne imidlertid et 
Trsek, der ikke forekommer i Rigveda. Det er et Tema af stör 
legendarisk Vaerdi, ligesom Temaerne om Vrtras Slcabelse og 
Herredomme, af hvilke det iovrigt er en Fortssettelse. 

Dette Tema gaar ud paa, at Indra ikke kan käste sin I orden- 
kile mod Vrtra uden at saare de vserdifulde Ting, som Vrtra 
rummer, og at han forst maa kahle disse Ting over paa sin Side, 
for Kämpen kan begynde. Specielt gselder det Agm og Soma, 
der jo som tidligere anfort straks fra Vrtras Opstaaen har vaeret 
forbundet med denne: 

Kaus. Br. 3,6: »Hvad det angaar, at han ofrer til Agm og 
Soma ved Fuldmaaneofferet: Agni og Soma befandt sig inde i 
Vrtra; mod disse to künde Indra ikke slynge Tordenkilen; for 
dem indstiftede han denne Offerandel (en Offerkage) ved Fuld¬ 
maaneofferet« . 

Kaus. Br. 15,2: »Agni og Soma befandt sig inde i Vrtra; mod 
disse to künde Indra ikke slynge Tordenkilen; de kom ud til 
denne Offerandel og den, som er deres ved Fuldmaaneofferet«. 

Gat. Br. 1,6,3,13-15: »13: Medens Indra nu saaledes for 
frem forfolgende [Vrtra], rettede han indtraengende Ord til Agni 
og Soma: »I tilhorer mig, og jeg tilhorer jer, denne [Vrtra] er 
ikke [noget] for jer, hvorfor understotter I dog denne Dasyu 
imod mig, vend over til mig«. 14: De sagde: »hvad skal vi saa 
have til Belonning?«. Til disse to ofrede han (Indra) denne 
Agni-Soma-Offerkage paa elleve Skaale. Derfor er der [ved Fuld- 
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maaneofferet] en Offerkage paa elleve Skaale til Agni og Soma. 
15: De vendte over til ham, og sammen med dem gik alle Gu¬ 
derne, al Viden, al rEre, al Nsering og al Lyltke. Ved saaledes at 
ofre denne [Offerkage] blev Indra, hvad Indra nu er. Det er 
Betydningen af Fuldmaaneofferet; og den, som i Besiddelse af 
denne Viden bringer Offer med Fuldmaaneofferet, han naar 
netop denne Lykke, bliver fühl af /Erc og rig paa Nsering«. 

Taitt. S. 2,5,2,2-5: »Agni og Soma sagde [til Indra] (3): 
»käst ikke [Tordenkilen], vi er herinde [i Vrtra]«. »I tilhorer 
mig«, svarede han, »kom over til mig«. De onskede at faa en 
Offerandel; han sksenkede dem denne [Offerkage] paa elleve 
Skaale til Agni og Soma ved Fuldmaaneofferet. De sagde: »vi 
er sammenklemte, vi er ikke i Stand til at komme«. Saa frem- 
bragte Indra af sig selv Kulde og Varme (Vekselfeber, Kulde- 
feber); det var Oprindelsen til Kulde og Varme. Den, der saa¬ 
ledes kender Oprindelsen til Kulde og Varme (4), ham rammer 
hverken Kulde eller Varme. Med disse to forledte han ham 
(Vrtra), thi medens han aabnede Gäbet, gik Agni og Soma ud 
af ham. Saa forlod Indaanding og Udaanding ham; Indaanding 
er Vilje ( daksci ), Udaanding er Kraft ( kratu ), derfor skal man 
sige, naar man gaber: »Vilje og Kraft [skal blive] i mig«, saa¬ 
ledes anbringer man Vilje og Kraft i sig og erhverver sig fuldt 
Liv. Efter at have kaldt Guddommene ud af Vrtra, saa bragte 
han ved Fuldmaaneofferet den Ofring, som henhorer til Vrtras 
Banemand; de slaar ham ihjel ved Fuldmaane (5), men faar 
ham til at svulme ved Nymaane; derfor fremsiges der ved Fuld¬ 
maane Strofer, der angaar Drabet paa Vrtra, og ved Nymaane 
Strofer, der angaar Forogelse. Da han saa havde fuldfort Offeret 
til Vrtras Banemand, saa gik han (Indra) atter imod [ham, 
Vrtra,] med Tordenkilen. Himmel og Jord sagde: »käst ikke 
Tordenkilen, han (Vrtra) ligger paa os to«. De sagde: »lad os 
vaffge et Onske«. »Maa jeg blive forlenet med Stjernerne«, sagde 
den ene (Himlen), og: »maa jeg blive forlenet med en Mang- 
foldighed af Ting«, sagde den anden (Jorden); derfor er denne 
forlenet med Stjernerne, hin med en Mangfoldighed af Ting. 
Den, der saaledes kender Himlens og Jordens Onslcers (6) Op- 
fyldelse, han faar selv sit Onskes Opfyldelse. Fremskyndet af 
disse to ihjeislog Indra Vrtra«. 

I den sidst an forte Tekst forekommer der desuden et nyt 
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Tema, nemlig at Jorden og Himlen forud maa forsones af Indra, 
for ikke at skades ved Vrtras Drab. Dette Tema omtales ogsaa 
i Taitt. Br. 2,7,3,2: »Og hvad angaar Himmel og Jord: Indra 
luevede Tordenkilen mod Vrtra; Himmel og Jord bifaldt ham 
ikke, [men] i Kraft af denne Offerandcl bifaldt de ham«. 

Temaet har sikkert til Udgangspunkt en rituel Sammen- 
haeng, »Himmel og Jord« har Tilknytning til den Ritus, som 
inkluderer Kämpen, det er som for nsevnt muligt, at de symbolsk 
er reprsesenteret ved de to Pressebrsedder. 

Disse Tekster er sammenholdt et Eksempel paa, hvorledes 
det kultiske Dramas Motiver spilles og udtrykkes i det praktisk 
udforte Ritual. Et vigtigt Led i den kultiske Daemonkamp er det, 
at de vserdifulde Ting, der fra forst af lindes i Dsemonen, hentes 
ud af denne, for Guden slaar ham ihjel. Dette dramatiske Ind- 
hold ligger altsaa i en Ritus, der bestaar i at tilberede og bringe 
en Offerkage. Der er i denne Handling intet imitativt, der 
künde lede Tanken paa Sporet. Forsaavidt det ikke blev oplyst 
af disse Tekster, vilde det ikke vsere muligt at udregne, at 
netop dette Ritusmoment indeholder dette dramatiske Led af 
Kultkampen. 

Paa den Maade er Ritus og Drama knyttet sarnmen, otte 
uigennemskueligt, naar ikke de originale Kilder selv givei Lede- 
traaden. At denne Offerbringelse linder Sted ved Fuldmaane- 
offeret, gor ingen Forslcel. Alle de betydeligere vediske Olre fik 
samrne dramatiske Indhold og samme Mytekreds, selv orn de 
maaslce oprindelig har reprsesenteret selvstsendige Dramaer. 

Selve det Forhold, at de vserdifulde Ting forst maa hentes ud 
af Dsemonen, for man kan nedlsegge denne, har sin egen dybe 
Betydning. 

Mytislc kan det udlsegges saaledes, at Vrtras Magt beroede 
paa, at han havde opslugt Agni, Soma etc., og at denne er brudt, 
naar Indra har kaldt disse over paa sin Side. 

Opfattet som Legende peger det paa, at den Ting, under 
hvis Form og Skikkelse man ser og fornemmer Dsemonen, 
egentlig er en vserdifuld Ting. 

Det tyder paa, at Dsemonbegrebet i det rituelle Drama anses 
for inkluderet i en meget vserdifuld Ting, som imidlertid maa 
tilintetgores. Man spiller da forst, at det vserdifulde Indhold 
kahles ud af vedkommende Ting, saa kun det dsemoniske alene 
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bliver tilbage. Det paafolgende Drab er da i virkelig Forstand et 
Dsemondrab, idet man da kun drseber Dsemonen ved at ombringe 
vedkommende Ting. Saa snart Drabet er fuldbyrdet, er Dse¬ 
monen borte, og kun det vserdifulde er tilbage. 

Hermed stemmer et andet Trsek, som senere skal omtales, 
nemlig det Forhold, at netop hvad der produceres af den drsebte 
»Dsemon«, er noget uhyre vserdifuldt og kosteligt og rummer 
alle gode Krsefter i sig. 


Disse nu omtalte legendariske Temaer orn Vrtras Skabelse, 
Vrtras Voksen-op og Tilrivelse af Livet og Lykken, og Temaet 
om al disse Livsvserdier kahles ud af Vrtra for Drabet, horer 
intimt sarnmen. Skont de ikke alle lindes videre udformet i 
Rigveda — specielt ikke det sidste 1 — er det alligevel givet, at 
de lige fra Oprindelsen maa have hört med til Vrtramotivet, og 
altsaa maa vsere lige saa oprindelige og gamle som dette selv. 
De giver jo Indholdet i dette Motiv og Meningen med det, selve 
Psykologien, hvoraf Motivet er udsprunget. Man heiseres derved 
om, at det mytologiske og legendariske Stof, som er udformet 
til Hymner i Rigveda, kun reprsesenterer en vis Part af en storre 
Msengde. Det maa suppleres med del legendariske Stof overleveret 
i Brahmanaerne for at danne et heit og afrundet Billede af det 
Indhold, som Kulten rummer. 

Al selve Kampsituationen lindes der i Brahmanaerne ikke 
nser saa loftede Skildringer som i Rigveda, forstaaeligt nok, naar 
man erindrer, at Brahmanaernes Opgave er det at udlsegge og 

1 Det skai dog bemterkes, at illg. »Vedische Studien«, II, pg. 292 o. v. er der 
Grund til at formode, at der i Hymnen R. V. 10,124 findes Trick, der kan for- 
modes at stamme fra Mytemotivet om Agnis Ophold hos og Flugt fra Vrtra. Saa¬ 
ledes de forste Tire Strofer: (1) »Kom hid til dette vort Offer, o Agni, det trefoldige, 
som har fern Veje og syv Traade, du skal vajre vor Forer og Overbringer af Oileret, 
du, der saa lang Tid befandt dig i dybt Merke«; (2) »Jeg kommer skuende frem mod 
Udodeligheden, Guden der skjult i Londom gaar fra den gudlose, naar jeg uvenlig 
forlader den, som er venlig, kommer jeg til en fremmed Stiegt fra mit eget Frajnd- 
skab«; (3) »Betragtende mig som Giest hos en fremmed Stiegt udmaaler jeg Offerets 
mange Steder, jeg siger Lev-vel til Fader Asura og kommer til Offerdeltagelse, 
lykkelig og offervaerdig, fra den ikke-offervserdige«; (4) »Gennem mange Aar var 
jeg virksom hos ham, vselgende Indra forlader jeg Faderen; Agni Soma og Varuna 
de staar for Faid, men nu har Herredommet vendt sig, det stotter jeg, og kom«. 
Jvnf. 3,29,14: »Ledsaget af syv Hotrs skinnede han frem fra urgammel Tid, da 
han glodede i Moderens Skod ved hendes Bryst; han lukker ej Ojnene Dag efter 
Dag, den gltedebringende, siden han fodtes af Asuras Bug«. 
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forklare Ritualet, meclens Rigveda til Opgave har at give kunst- 
neriske Billeder, der er det hojeste Udtryk for den dramatiske 
Oplevelse. 

Der kan dog siges, som i Ait. Br. 4,2: »Indra loftede Torden- 
kilen mod Vrtra, han slyngede den mod ham, han ramte ham. 
Han (Vrtra), der var ramt, brolede [hojt]. Idet han brolede 
[hojt], skabtes Nänada-Säman’en, thi det er det ( vi-nacl , at brole), 
der er karakteristisk for Nänada«. Dog, ogsaa her er det ikke 
for at give Kolorit, at den saarede Vrtras Brol betones, men det 
er for at begründe en speciel Säman, en kultisk Sang. 

Til Gengseld skildrer Brahmanaerne Kämpen paa en Maade, 
der er uhyre vserdifuld, fordi man ledes ind til en Forstaaelse 
af, hvad det egentlig er, der sker, og' hvad det er, der vindes 
ved dette sakrale Drab: 

Cat. Br. 1,6,3,16-17: »16: Nu, den slagne Vrtra laa imidlertid 
sammentrukket ligesom en tomt Lsederssek, ligesom en Melssek, 
hvor Melet er rystet ud. Indra lob mod ham for at slaa [ham], 
17: Han (Vrtra) sagde: »käst ikke [Tordenkilen] mod mig, du 
er nu det, som jeg [var for], sonderdel mig blot, lad mig ikke 
[vedblivende] vsere paa denne Maade«. Han (Indra) sagde: »du 
skal vsere min Fodc«. »Javel«, [svarede han]. Derefter lclovede 
han ham i to Dele; og hvad der af ham var mähtet med Soma 
(saumyam nyciktam), det omskabte han til Maanen, og hvad der 
af ham var dsemonisk (cisunjam), dermed hjemsogte han disse 
Skabninger som [deres] Mave. Derfor siger man: »Vrtra var den- 
gang en Opspiser af Fode, og Vrtra er det endnu«. Thi naar nu 
denne (Maane) bliver fuld, saa er det af denne Verden at den 
fyldes, og naar disse Skabninger krsever Fode, saa er det til 
denne Vrtra, Maven, at de bringer Tribut. Den, der paa denne 
Maade lcender Vrtra som Fodespiseren, han bliver selv en Fode- 
spiser«. 

Teksten giver et noget andet Billede af Kämpen, end de vold- 
sonline Skildringer i Rigveda. Her foregaar den mennest som en 
Formidling, en Overenskomst mellem Dannonen og Guden. 
Overenskomsten gaar ud paa, at Dannonen skal vsere Gudens 
Fode efter Kämpen. Dette, saavel som de folgende Ord om 
Vrtras Somanatur og Dsemonnatur, viser tilsammen, at den 
»Dsemon«, man ksemper med og besejrer under Kultkampen, 
er af en sammensat Natur, og at Meningen med Kämpen, foruden 
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Drabet af det dsemoniske, lige saa fühlt er Erhvervelsen af den 
gode Del. 

Dette Forhold uddybes yderligere i andre Tekster: 

Cat. Br. o,5,5,1-8: »1: Til Indra og Visnu ofrer han en Offer- 
kage paa tolv Skaale. Gründen til at han ofrer paa denne Maade 
[er flg-]: i Begyndelsen var alt, hvad der er her [paa Jorden], 
nemlig Rigveda, Yajurveda og Sämaveda, i Vrtra; mod ham 
onskede Indra at slynge Tordenkilen. 2: Han sagde til Visnu: 
»jeg vil käste Tordenkilen mod Vrtra, staa mig bi«. »Javel«, 
svarede Visnu, »jeg vil staa dig bi, käst«. Mod ham (Vrtra) 
hsevede Indra Tordenkilen. Vrtra blev bange for den hsevede 
Tordenkile. 3: Han sagde: »der er her en Kraft, den vil jeg give 
dig, men käst ikke [Tordenkilen] mod mig«, og han gav ham 
Offerformlerne. Mod ham (Vrtra) hsevede han (Indra) for anden 
Gang [Tordenkilen], 4: Han sagde: »der er her en Kraft, den vil 
jeg give dig, men käst ikke [Tordenkilen] mod mig«, og han 
gav ham Offerhymnerne. Mod ham hsevede han for tredje Gang 
[Tordenkilen], 5: »Der er her en Kraft, den vil jeg give dig, men 
käst ikke [Tordenkilen] mod mig«, og han gav ham Melodierne. 
Derfor udforer man ogsaa nu paa samme Maade Offerkulten 
ved Hjselp af disse Vedaer, nemlig for st ved Formlerne, saa ved 
Hymnerne, og saa ved Melodierne, thi saaledes [var] det, han 
(Vrtra) gav [dem] lil ham (Indra). 6: Og det, som var hans 
(Vrtras) Hjemsted ( yoni ) og Tilflugtssted ( äcciyci ), det splittede 
han ad, idet han ruskcde og rev det isonder; det blev til denne 
Ofring. Og fordi denne Viden laa i dette Tilflugtssted ligesom 
trefoldig, derfor hedder den Traidhätavi. 7: Og hvorfor dette 
Offer er viet til Indra og Visnu, er fordi Indra haivede Torden¬ 
kilen, og Visnu stod ham bi«. 

faitt. S. 2,4,12,2-7: »Der var ogsaa Visnu (3), en anden Gud. 
Han (Indra) sagde: »Visnu, kom her, vi vil tage det, hvorved 
han (Vrtra) er denne Verden«. Visnu fordelte sig paa tre Steder, 
en Tredjedel i Jorden, en Tredjedel i Luftrummet og en Tredje- 
del i Himlen, thi han frygtede [Vrtras] Fremvselden. Ved Hjselp 
af den Tredjedel, som var i Jorden, hsevede Indra Tordenkilen, 
bistaaet af Visnu. Han (Vrtra) sagde: »least ikke [Tordenkilen] 
mod mig, der er her (4) en Kraft i mig, den vil jeg give dig«, 
og han gav ham den. Han (Indra) tog imod den, og [idet han 
sagde]: »du hjalp mig«, gav han den til Visnu. Visnu tog imod 
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den [med Ordene]: »lad Indra tegge Styrke (indriga) i os« Ved 
Hjselp af den Tredjedel, som var i Luftrummet, hsevede n « 
Tordenkilen bistaaet af Visnu. Han (Vrtra) sagde: »käst ikke 
[Tordenkilen] mod mig, der er her (5) en Kraft i nng, c en vi 
eg give dig«, og han gav harn den. Han (Indra) tog imod den 
og [idet han sagde]: »to Gange hjalp du mig«, gav han den hl 
Visnu. Visnu tog imod den [med Ordene]: »lad Indra hegge 
Styrke i os«. Ved Hjselp af den Tredjedel, som van Himlen, 
hsevede Indra Tordenkilen, bistaaet af Visum Han (Vrtra sagde: 
»käst ikke [Tordenkilen] mod mig, jeg vil give dig det, hvorved 
ieg (6) er denne Verden«. »Nuvel«, svarede han (Indra). » a 
os slutte en Pagt«, [sagde Vrtra], »lad mig indgaa i dig«. Han 
(Indra) svarede: »hvis du indgaar i mig, hvordan vil du saa loitmie 
mig?«. »Jeg vil opflamme dig, jeg vil indgaa i dig til Fortsermg or 
dig«, sagde han. Vrtra indgik i harn. Vrtra er Maven og Süll ei 
i Sandhed Menneskets Fjende. Den, som (7) ved dette han 
ihjelslaar Fjenden Sult. Og han (Vrtra) gav ham (Indra) den 
[Kraft], Han tog imod den, og [idet han sagde]: »Ire Gange hjalp 
du mig«, gav han den til Visnu. Visnu tog imod den [med Oidene] 
»lad Indra hegge Styrke i os«. Det, at han gav Ire Gange, og at 
han tog imod Ire Gange, det er det, der gor det trefoldige til de 
trefoldige. Og det, at Visnu bistod ham, og at han gav [det] i 
Visnu det er derfor Ofringen er viel til Indra og \i§nu. 
hvad der er her [paa Jorden], det gav han ham: Offerhymnerne, 
Sangene og Offcrformlerne. Tusind var det han gav ham, dertor 
er der Tusind [Koer] som Honorar [ved Offeret]«. 

Taitt S 6 5 11-2: »(1) Indra hsevede Tordenkilen mod \ilia. 
Vrtra blev bange for den hsevede Tordenkile, han sagde: »käst 
ikke [Tordenkilen] mod mig, der er her en Kraft i nng, den m 
jeg give dig«, og’han gav ham Ukthya-Ofringen. Mod ham 
(Vrtra) hsevede han (Indra) for anden (ismg [ oicenu 
Han sagde: »käst ikke [Tordenkilen] mod mig, der er her en 
Kraft i mig, den vil jeg give dig«, (2) og han gav am a ei 
Ukthya-Ofringen. Mod ham hsevede han for tredie Gang [I orden- 
kilen], Visnu bistod ham, [idet han sagde]: »slaa til« Han 
(Vrtra) sagde: »käst ikke [Tordenkilen] mod mig, der er hei en 
Kraft i mig, den vil jeg give dig«, og han gav ham atter Ukthya_ 
Ofringen. Ham (Vrtra), som nu var uden 1 rolddomskraft, slog 
han (Indra) ihjel, thi Offeret (yajna) var hans Trolddomskiaft 
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( mäyä ). Naar Ukthya-Offeret oses [til Ofring], saa (3) afvender 
Offerbringeren sin Fjendes Styrke og Kraft«. 

Pa. Br. 20,15,6: »Indra hsevede Tordenkilen mod Vrtra. Han 
(Vrtra) sagde: »käst ikke [Tordenkilen] mod mig, der er denne 
Kraft i mig, den vil jeg give dig«. Den rakte han ham, Visnu 
tog imod den. For anden Gang og for tredie Gang hsevede han 
[Tordenkilen mod ham]. Og [hver Gang] sagde han (Vrtra): 
»käst ikke [Tordenkilen] mod mig, der er denne Kraft i mig, 
den vil jeg give dig«. Den rakte han ham, Visnu tog imod den«. 

I disse Tekster genfindes nojagtig de samme Temaer. For- 
uden at vsere en Dsemon, besidder Vrtra de hojeste og vserdi- 
fuldeste Ting — endog hele Kulten — og maa afg'ive disse for 
Drabet, ligesom der finder en Pagtslutning Sted, hvorefter Vrtra 
skal »indgaa« i Indra efter Drabet. 

Der er desuden det sserlige Trsek, at Indra assisteres af Visnu 
under Kämpen. Visnu er en vigtig Kultguddom. Det essentielle 
i Mytekredsen om ham er, at han tager tre Skridt, hvori hele 
Verden rummes, og hvorved han vinder den hele Verden. Dette 
er Legende, der fortseller om en betydningsfuld Ritus, et Gaa- 
ritual, der i sig selv har vseret et Drama, en Kamp med og Sejr 
over det onde. Saa betydningsfuldt har dette vseret, at Myten 
derom forbindes med Indras Kamp. Ogsaa i Rigveda skildres de 
to Guder ksempende ved hinandens Side, Indra med Tordenkilen, 
og Visnu ved sin Gaaen: 

R. V. 8,100,12: »Ven Visnu, skridt lsengere ud, Himmel, giv 
Rum til at udslynge Tordenkilen, vi to vil drsebe Vrtra, vi vil 
frigive Floderne, paa Indras Bud skal de frit fremsendte stramme«. 

Jsevnfor Kommentaren til denne Strofe i Brhaddevatä 
6,121-23: »Da han havde bragt Lidelse over disse tre Verdener, 
forblev Vrtra [uangribelig] paa Grund af sit Raseri. (122) Indra 
var ikke i Stand til [alene] at drsebe ham. Han gik til Visnu og 
sagde: »Vrtra vil jeg drsebe, du skal i Dag staa ved min Side, 
naar nu har skridt ud; (123) Himlen skal give mig Rum for 
den udstrakte Tordenkile«. Visnu sagde »Ja«, og gjorde det, og 
Himlen gav ham Rum«. 

For Forstaaelsen af de Forhold, der er paa Tale i ovennsevnte 
Tekster, spiller det ingen Rolle at Visnu er med, Indra-Myten 
har sat det afgorende Prseg. Den sserlige Rolle, Visnu spiller som 
Modtageren af de Livsvserdier, som Indra vinder fra Vrtra, finder 
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sin Opklaring udfra den Betydning, Visnu har i den brahmanske 
Mytologi. Her er Visnu identisk med Off er et, reprsesentei ei i et 
Indbegreb den hele Offerkult; at han overtager Tingene, betyder 
da, at de rummes i Kulten. 

Foruden disse Tekster findes der andre, der giver forskellige 
Traek om Kämpen. Ligesom det et Par Steder i Rigveda fortselles, 
at Indra braendte Vrtra, fortselles noget lignende 1 Brahmanaerne: 

Cat. Br. 11,1,5,8: »Og hvorfor han ofrer en Offerkage paa 
tolv Skaale til Agni Vaicvänara: dengang da Indra slog Vrtra 
ihjel, saa opbrsendte han ham ved Hjselp af Agni Vaicvänara 
og opbrsendte derved al hans (Vrtras) Ondskab; og paa samme 
Maade — efter at denne [OfTerbringer] ved Hjselp af Indra, 

V rtr adr seb er en, har drsebt Vrtra, det onde — saa opbrsender han 
ham ved Hjselp af Agni Vaicvänara og opbrsender ligeledes al 
hans Ondskab. Den, som i Besiddelse af denne Viden fuldfoiei 
Oller et med denne Ofring, i ham efterlades der ikke den mindste 
Smule af det onde«. Det kan vsere, at denne Brsenden al Vrtra, 
ligesom i Rigveda, er et Udtryk for Tordenlcilens Funktion. Men 
det kan ogsaa vsere, at man skal ssette det i Forbindelse med et 
andet Mytemotiv, som der findes flere Tekster om, og som gaar 
ud paa, at Indra ved Hjselp af Agni maa opbrsende Vrtra for al 
slippe fri af hans Greb: 

Taitt. S. 2,1,4,5-7: »Indra ihjelslog Vrtra. Den drsebte Vrtra 
bandt ham med seksten [af sin Slangelcrops] Bugtninger. Af 
Vrtras Hoved kom der Koer frem, de var [Koer] fra Videha; 
deres Tyr fulgte efter til allersidst. Indra lagde Mserke hl den, 

(6) han tsenkte: »den, som vil bringe denne som Olfer, han vil blivc 
udfriet fra denne Ulykke«. Han ofrede til Agni en med sort 
Nakke og til Indra en Tyr. Agni, som var kommet hnl l An- 
ledning af sin egen Offerandel, brsendte Vrtras Bugtningei i 
seksten Stykker; og ved Hjselp af [Offertyren] til Indra lagde 
han Styrke i sig selv. Den, som er grebet af et Onde, han skal 
bringe som Öfter til Agni en med sort Nakke og til Indra en Tyr. 
Agni, som da er kommet hid i Anledning af sin egen Offerandel, 

(7) opbrsender det onde for ham; og ved Hjselp af [Offertyren] 
til Indra lsegger han Styrke i sig selv, han udfries af Ondet og 
faar Lykken med sig«. 

Taitt. S. 5,4,5,3-4: »Indra ihjelslog Vrtra. Den drsebte \rtra 
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(4) bandt ham med seksten [af sin Slangekrops] Bugtninger. 
Han saa denne Ofring til Agni med det [straalende] Ansigt (eller 
Agni som Offerets Ansigt, den forreste og fornemste i Offeret). 
Han ofrede den, og Agni med det [straalende] Ansigt, som var 
fornojet med sin egen Offerandel, brsendte Vrtras Bugtninger i 
seksten Stykker; ved [Ofringen] til Vicvakarman blev han ud¬ 
friet af Ulykken. Naar han ofrer en Ofring til Agni med det 
[straalende] Ansigt, saa opbrsender Agni med det [straalende] 
Ansigt, fornojet med sin egen Offerandel, det onde for ham; 
og ved [Ofringen] til Vicvakarman udfries han af det onde«. 

Pa. Br. 13,5,22: »Indra hsevede Tordenkilen mod Vrtra, 
[men] han (Vrtra) omslyngede ham med seksten Bugtninger [af 
sin Slangekrop], Han (Indra) saa denne Padastobha[-Säman], 
og ved Hjselp af den viklede han [dem] af. Han (Prsesten) skal 
synge ligesom viklende af for at bortslaa det onde«. 

Dette Motiv, at Indra hjselpelos hildes i Vrtras Greb, er sikkert 
en mytisk Udformning af den Farlighed, som Dsemonkampen 
rummer ogsaa for de menneskelige Dsemonksempere paa Kult- 
pladsen. I de to forste Tekster afgiver det Basis for en Motivering 
af Agnis hoje Stilling i Kulten: ogsaa han ksemper med som Indras 
Hjselp er. 

Om Stedet, hvor Vrtra laa, fortselles folgende: 

Cat. Br. 5,5,5,6: »Og det som var hans (Vrtras) Hjemsted 
( yoni ) og Tilflugtssted ( ägaya ), det splittede han (Indra) ad, idet han 
ruskede og rev det isonder; det blev til denne Ofring. Og fordi 
denne Viden laa i dette Tilflugtssted ligesom trefoldig, derfor 
hedder den Traidhätavi«. 

Det er bemserkelsesvserdigt, at der ogsaa ud af dette Element, 
som dog' egentlig er noget dsemonisk, skabes det vserdifulde. 

Kampdramaets Hovedmotiv gaar altsaa ud paa, at Indra 
nedlsegger Vrtra, og gor det ved Hjselp af Tordenkilen. Der kan 
vsere Grund til at nsevne, at der i Brahmanaerne findes talrige 
Udtalelser om, at Indra nedlsegger Vrtra ved Hjselp af ganslce 
andre Ting, f. Eks. ved Hjselp af specielle kultiske Sange eller 
Versemaal. Som Elcsempel skal nogle enkelte Tekster anfores: 

Kaus. Br. 23,2: »Mahänämni-Versene er Prstha-Stroferne. 
Ved Hjselp af Mahänämni-Versene drsebte Indra Vrtra«. 

I). Kgl. Danske Vidensk. Selskab. Hist.-fil. Medd. XXX,3. 
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Pa. Br. 11,11,12: »Ved [Stobliaen] » aiyähai « slog Indra Vrtra, 
ved [Stobhaen] »aiyädau hovä«. undertvang han ham. Disse to 
Sämans er dsemondrsebende og kraftfulde«. 

Pa. Br. 12,6,6: »Ved Hjselp af Pramamhisthiya[-Säman] slyn- 
gede Indra Tordenkilen mod Vrtra og kastede ham ned. Den, 
som har en Fjende, skal indlede Uktha[-Recitationerne] rned 
Pramamhisthlya[-Säman’en]; saa kaster han sin Fjende ned, og 
selv gaar det ham bedre«. 

Pa. Br. 12,13,4-6: »4: Indra lob op til Prajäpati og sagde: 
»jeg vil ihjelslaa Vrtra«. Han (P.) gav ham dettc Anustubh[-Me- 
trum] uden Kraft. Med dette künde han (I.) ikke nedlsegge 
rVrtra], Det, at han (Vrtra), som ikke var nedlagt, brolede hojt 
( vi-nacL ), det er det, der gor Nänada[-Säman’en] til Nänada. 
5: Han (I.) lob atter op til ham (P.). Han formede Kräften i de 
syv Hotr-Funktioner og rakte ham [den], 6: Han (I.) nedlagde 
ham (Vrtra). Den, som ved dette, han nedlsegger den, som han 
onslcer at nedlsegge«. 

Pa. Br. 12,13,23: »Ved Hjselp af disse [omtalte Vers] ihjei¬ 
slog Indra Vrtra. Ved Hjselp af disse [Vers] ihjelslaar han (Olfcr- 
bringeren eller Sangeren) hurtigt det onde, og hurtigt gaar det 
ham bedre«. 

Pa. Br. 14,4,5: »Ved Hjselp af Abhinidhana[-Säman] slyn- 
gede Indra Tordenkilen mod Vrtra og nedlagde ham; den, som 
har bragt Lovprisning med Abhinidhana[-Säman’en], nedlsegger 
sin Fjende«. 

Dette ser tilsyneladende ud som lose Paafund, men det er 
det ikke. Vel har Prsesteskabet udarbejdet den overleverede Kul¬ 
tus i mange Detaljer og netop interesseret sig for at ndmonte 
Finesserne. Men en gammel oprindelig primitiv-antik Tanke 
ligger til Grund ogsaa for de ovenanforte Tekstcr. Det er den, 
at Kultens dramatiske Ide i sin Helhed er inkluderet i hvert 
enkelt Kultmoment, saa den altsaa gentages utallige Gange under 
Kultens Opforelse. Om det paagseldende Moment er stört eller 
lille, spiller ingen Rolle. Kultkampen kan ses udfra de störe 
centrale Ritualscener, men den kan ogsaa ses udfra en Detalje, 
som f. Eks. Anvendelsen af et besternt Versemaal. Et Versemaal, 
en Strofe, er derfor den hele Dsemonkamp lige saavel som 
selve Slagtofferet eller Drikkelaget. 
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Baade i Rig'veda og i Brahmanaerne lindes der Udtryk for, 
at Indra gennem sin Kamp og Sejr vinder sin fulde Magt og den 
hoje Slilling, han har indenfor Gudernes Slcare: 

R. V. 6,25,8: »Alle Ting indrommedes dig, du offervserdige, 
af Guderne for din störe Styrke i Vrtrakampen, Herredommet, 
o Indra, indrommedes dig og [Sejrens] Magt i Mandskamp«. 

R. V. 3,32,11: »Du, den stserkere, drsebte Slangen, der an- 
spsendte sine Krsefter, da den havde lejret sig om [Vandenes] 
Strom, du kraftfodte; Himlen kom ikke paa Hojde med din 
Storhed, dengang da du med den ene Hofte iklsedte dig Jorden«. 

R. V. 6,20,2: »Den hele Guddomsfylde, ligesom Himlens, til- 
stodes af Guderne dig, o Indra, da du ihjelslog Vrtra, Slangen, 
der havde indesluttet Vandene, du fremstormende, i Ledtog 
med Visnu«. 

Brahmanaerne har den Tilfojelse, at Indra efter den sejrrige 
Kamp bserer et nyt Navn, Mahendra, »den störe Indra«: 

Ait. Br. 3,21: »Da Indra havde drsebt Vrtra og havde vundet 
alle Sejre, saa sagde han til Prajäpati: »lad mig vsere det, som du 
er, lad mig vsere stör«. Prajäpati svarede: »hvem ( ka ) er jeg da?«. 
»Netop, som du sagde«, svarede han. Deraf fik Prajäpati Navnet 
Ka (hvem); thi Prajäpati har Navnet Ka. Og det, at Indra blev 
stör ( malm ), det er det, der gor Mahendra {malm + Indra, den 
störe Indra) til Mahendra«. 

Taitt. S. 6,5,5,3: »Indra drsebte Vrtra. Guderne sagde om 
ham: »stör er i Sandhed han blevet, som drsebte Vrtra«. Det er 
det, der gor Mahendra til Mahendra. Han bragte den besternte 
Offerandel til Mahendra, da han havde drsebt Vrtra [og stod] 
over de andre Guder. Naar Ofringen til Mahendra bliver bragt, 
saa bringer Offerbringeren netop denne Offerandel [,idet han 
staar] over [alle] andre Skabninger«. 

Dette er det mytiske Udtryk for den kultpsykologiske Realitet, 
som tidligere er nsevnt: Guderne er Kultens Krsefter, de bliver til 
i Kulten, skabes til besternte Opgaver, og Losningen af denne 
Opgave er deres Vsekst, saa de forst bliver det, de skal vsere, 
naar vedkommende Moment af Kulten lykkeligt er bragt til Ende. 

Et Sted findes en anden Bensevnelse for Indra efter Sejren: 

Ait. Br. 4,22: »Da Indra havde slaaet Vrtra ihjel, blev han 
Vicvakarman«. 
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Dette Navn »Alskaberen« har imidlertid en anden Baggrund, 
har Tilknytning til den skabende Virksomhed, som Indra ud- 
foldede efter Vrtrakampen. 

Disse nu anforte Digtninge og Fortellinger om Indras Kamp 
med Vrtra er Kultlegende, hvormeget end den mytiske Fantasi 
har udformet og udsmykket Motivet. Det beretter om en Kamp, 
der linder Sted paa den kultiske Festplads, som det blev sagt i 
en tidligere anfort Tekst om Kultstedet: »her udforte Indra sine 
Heltebedrifter«. 

Det er Hojdepunktet af det Drama, som finder Sted halvt i, 
halvt udenfor Deltagernes Sind. Man har under et centralt Mo¬ 
ment i det udforte Ritual fornemmet denne voldsomme Kamp¬ 
situation. 

Med For fand eise havde man oplevet Dsemonens pludselige 
Fremkomst i det allerhelligste, hans Breden sig ud over det, 
som var Livets Kraft. Man havde folt Verden vakle paa den ydcr- 
ste Kant af Morkets og Dodens Afgrund. 

Nu akkumulerer man alle K ne ft er, spsender alt til det yderste 
for et endeligt Opgor med det ondes Repräsentant. Og Sejren 
vindes. Under et vseldigt Opbud, hvor alt ssettes ind paa at vinde 
Livet og Lykken tilbage,' nedlajgger man Dodens og Ondskabs 

Drage, der selv styrtes i Afgrunden. 

Der er Hojhed over dette gamle arisk-vediske Motiv. Det er 
Udtryk for den dvbeste religiöse Erfaring, det samlende Midt- 
punkt for en Kultur. 


Skylden. 

Indras Sejr over Vrtra er Indras Ophojelse, som det allerede 
er anfort. Men jsevnsides med denne Ophojelse gaar et andet 
Tema, som er den diametrale Modssetning dertil. 

Det gaar ud paa, at Indra efter Vrtradrabet blev grebet af en 
Folelse af Usiklcerhed, Frygt og Skyld. 

Det er skildret saaledes i Rigveda: 

R. V. 1,32,14: »Hvillcen Hsevner af Slangen saa du, o Indra, 
siden Frygt indgik i dit Hjerte, da du havde drsebt [den]; lor- 
skreekket overskred du, ligesom en 0rn, nioghalvfems Floder 
og Himmelrummet«. 
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Dette Skyldmoment fmdes ikke antydet andetsteds i Rigveda, 
men i Brahmanaerne er det rigt aftegnet. 

Forsaavidt man mener, at Vrtrabegrebet ikke rummer andet 
og mere end Forestillingen om en ond Drage, vilde det jo fore- 
konime mserkeligt, at der skulde knytte sig et Skyldmoment til 
dens Drab. Den antike ariske Kriger erhverver sig jo altid ellers 
kun iEre ved at fselde Fjenderne. 

Forholdet bliver forst forstaaeligt, naar man ser dette Tema 
som Legende, som en mytisk udformet Genfortselling af noget, 
som de menneskelige Deltagere maa udfore paa den kultiske 
Festplads, noget, hvortil der knytter sig en Krsenkelse af en 
guddommelig og menneskelig Regel, en Helligbrode. Thi dette 
er nemlig, hvad der slcer under Kulten. Det heiligste af alt —- 
Offerdyret, Soma — maa lade Livet. Det, der under almindelige 
For hold vilde viere en Forbrydelse — at ombringe Dyret eller 
Soma — maa gores i Kulten for at skabe Lykken for Folket. 
Det er nodvendigt, at det sker, thi kun derved kan man erhverve 
den heilige Offcrspise eller Offerdrik, som betinger den sakrale 
Kommunion. 

Kulten rummer en uundgaaelig Helligbrode. Det er Baggrun- 
den for det Skyldmoment, som genfmdes i den religiöse Fore- 
stillingskreds hos alle primitiv-antike Folk. Derfor fmdes der 
ofte et Led i primitiv-antike Kulte, der har Karakter af Sorge¬ 
fest — f. Eks. en rituel Klage — tilknyttet det sakrale Offerdrab. 
At man spiller det i Kulten har sin egen Betydning: det er en 
Genoprettelse af det forbrudte, ved at give det Udtryk udsoner 
man Broden. 

Dette maa vaere Udgangspunktet ogsaa for Indras Skyld¬ 
moment. Helligbroden, Kramkelsen, ligger deri, at Guden —- 
d. v. s. Menneskene handlende under Kultens Aspekt —- ved 
Vrtradrabet — som er en kultisk Ritus — har forgrebet sig paa 
noget heiligt, har ombragt noget, som det ellers er en Forbrydelse 
at angribe. 

I Myterne udformes Temaet lil en Flugt. Indra gribes af Usik- 
kerhed, Frygt og Skyld, og han flygter; eller det er hans Kraft 
og Styrke, som flygter fra ham: 

Cat. Br. 5,2,3,8: »Den folgende Dag ofrer han en Offerkage 
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paa tolv Skaale til Indra og Agni, og han ofrer den paa samme 
Maade som et Isti-Offer. Thi dengang, da Indra havde drsebt 
Vrtra, saa flygtede Iians Kraft ( indriya) og Styrke ( uirya ) bort 
fra ham, som var blevet grebet af Frygt. Vcd Hjselp af dette 
Offer nedlagde han igen [sin] Kraft og Styrke i sig. Og paa samme 
Maade nedlsegger denne [Offerbringer] ved Hjselp af dette Offer 
Kraft og Styrke i sig«. 

Cat. Br. 12,8,1,1: »Dengang da Indras Krsefter og Styrke 
flygtede bort [fra ham], saa samlede Guderne dem igen vcd 
Hjselp af dette Offer. Der ofres baade Bsegre med Msellc og Bsegre 
med Surä. Man samler [derved] baade Krsefter og Styrke i ham 
(Indra) igen. I den nordlige Ild ofrer man Mselkeofrene og be- 
styrlcer ham med den klare Drik, Somadrikken«. 

Pa. Br. 18,5,2: »Indra drsebte Vrtra. Hans Styrke spredtes 
til alle Sider. Guderne sogte [et Middel til] Genoprettelse for ham. 
Men intet vederkvsegede ham, ltun den stserke Soma vedcr- 
ltvsegede ham«. 

Pa. Br. 18,11,1: »Indra drsebte Vrtra. Hans Styrke forsvandl 
i alle Retninger. Han saa denne Cräyantiya[-Säman], ved Hjselp 
af den forlcnede han sig igen med Kraft«. 

I nogle Tekster ssettes Usikkerheden, om Vrtra nu ogsaa er 
nedlagt, i Forgrunden: 

Ait. Br. 3,16: »Da Indra havde drsebt Vrtra, saa forlod alle 
Guderne ham, idet de tsenkte: »han har ilcke nedlagt [ham]«. 
Kun Maruterne, hans sande Venner, forlod ham ilcke«. 

Ait. Br. 3,15: »Da Indra havde drsebt Vrtra, saa gilc han til 
fjerntliggende Egne, idet han tsenkte: »jeg har ilcke nedlagt 
[ham]«, ja, til det yderste fjerne gilc han. Det yderstc fjerne er 
Anustubh[-Metret], Anustubh[-Metret] er Väc (Stemme, Tale). Han 
indgilc i Väc og laa [der]. Alle Vsesencr ledte eftcr ham, efter at 
de [forst] havde slcilt sig ud [fra hverandre]. Fsedrene fandt 
ham Dagen for og Guderne den folgende Dag. Derfor udfores 
der [Offer] til Fsedrene Dagen for, og paa den folgende Dag 
udforer man Offer til Guderne. De sagde: »lad os nu presse 
[Soma], saa vil han silckert slcyndsomst komme til os«. De pres- 
sede [Soma]. [Med Strofen]: »Dig som en Vogn for Hjselp«, 
(R. V. 8,68,1) bragte de ham nser, [og med Strofen]: »Hin Urt 
er presset, o Vasu«, (R. V. 8,2,1) lcom han under den blotte 
Nsevnelse af presset [Soma] til Syne for dem. [Med Strofen]: 
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»O Indra, kom nsermere«, (R. V. 8,53,5) bragte de ham i Midten. 
Den, der ved dette, han ofrer med et Offer, hvortil Indra er kom¬ 
met, han faar Lykken med sig ved et Offer, som inkluderer Indra«. 

Pa. Br. 15,11,9: »Da Indra havde drsebt Vrtra, saa gilc han 
til det yderste fjerne, idet han tsenkte: »jeg har ilcke nedlagt 
[ham]«. Han slcubbede dette Anustubh[-Metrum] fra hinanden, 
og lcrob ind i det i Midten. Dette er Indras Bolig. I Tryghed ofrer 
den, og i Tryghed fuldforer den [Offeret], som i Besiddelse af 
denne Viden lovpriser i disse [Vers]«. 

I andre Tekster betones det, at der er begaaet Synd ved 
Drabet af Vrtra: 

Ait. Br. 7,28: »Dengang da Guderne udeluklcede Indra — 
[idet de sagde]: han har udfort onde Anslag mod Vicvarüpa, 
Tvastr-Sonnen, han har nedlagt Vrtra, han har givet Yatierne 
til Hysenerne, han har drsebt Arurmaghaerne, han har vseret 
fjendtlig mod Brhaspati — saa blev Indra berovet Somadrikken. 
Og i Overensstemmelse med Indras Udelulckelse, saa blev Her- 
slcermagten ( ksatra ) berovet Somadrikken. Indra blev [senere 
delagtig] i Somadrikken, da han havde rovet Tvastrs Soma. Men 
endog til denne Dag er Herslcermagten berovet Somadrikken«. 

Taitt. S. 6,5,5,2: »Da Indra havde drsebt Vrtra, gilc han til 
det yderste fjerne, idet han tsenkte: »jeg har begaaet en Synd«. 
Han blev gulbrun af Lod. Han saa disse [Ofringer] til Maruterne, 
freisende for ham selv, dem ofrede han. Indaanding vandt han 
med den forste, Udaanding med den anden, sig selv med den 
tredje. Selv-frelsende for Offerbringeren er disse [Ofringer] til 
Maruterne, naar de bringes; med den forste vinder han Ind¬ 
aanding, med den anden Udaanding, med den tredje sig selv«. 

Taitt. Br. 1,6,7,4: »Da Indra havde drsebt Vrtra, gilc han til 
det yderste fjerne, idet han tsenkte: »jeg har begaaet en Synd««. 

Medens det almindeligvis blot siges, at Indra flygtede langt 
bort, fortselles det ogsaa, al Indra sogte Tilflugt besternte Steder. 
I en ovcnfor anfort Telcst var det Anustubh-Metret, men det kan 
ogsaa vsere Vandene eller Koerne: 

Cat. Br. 7,4,1,13: »Og hvad det angaar, at han anbringer den 
(Guldpladen, der lsegges midt paa Alterstedet under Agnicayana) 
paa et Lotusblad: da Indra havde drsebt Vrtra og nserede fol¬ 
gende Tanke: »jeg har ilcke nedlagt [ham]«, indgik han i Van¬ 
dene. Han sagde til dem: »jeg er bange, lav I en Fsestning til 
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miß«. Nu, den Essens (rasa), som der var i Vandene, den bragte 
de samlet op [til Overfladen] og skabte den om til en Fsestnmg 
for harn Og fordi de skabte (kr, kar) en Fsestning (pur, nom. 
nur püh) for harn, deraf Püskara; og Püskara betyder hemmeligt 
Püskara (den blaa Lotus), thi Guderne elsker, hvad der er 
hemmelighedsfuldt. Naar han nu anbrmger den (Guldpladen) 
paa Lotusbladet, saa [betyder] det, [at] han placerer harn (Agm) 
derpaa, nemlig paa den Essens, som Vandene bragte samlet op 
[til Overfladen] for ham (Indra), og paa den Fsestnmg, som de 


skabte til ham«. . 

Pa. Br. 12,5,21: »Af Frygt for Vrtra mdgik Indra i en Ivo. 

Om ham sagde Tvastrs Dotre: »lad os fode [ham]«. Ved Hjselp 
af disse Säman (Tvästrisäman) fodte de ham«. 

En Tekst omtaler Väyus (Vindens) Assistance ved Opkla- 

ringen af Usikkerheden: 

Cat. Br. 4,1,3,1-4: »1: [Libationen] til Indra og \ayu ei i 
S andhed hans (Oiferets eller Offerbringcrens) Väc (Stemme, 
Tale) og derfor vedrorende Selvet. Dengang da Indra havde 
slynget Tordenkilen mod Vrtra og tsenlcte, at han var den svagere, 
og var grebet af Frygt [i den Tanke]: »jeg har ikke nedlagt [ham]«, 
saa slcjulte han sig; og Guderne skjulte sig ligeledes. 2 : Guderne 
sagde da: »vi ved ikke, om Vrtra virkelig er slaaet lhjel ellei 
er levende, velan, en af os skal skaffe Vished for, om Vrtra er 
drsebt eller lever«. 3: De sagde til Väyu - Vayu er den, som 
blasser (pü, betyder ogsaa: skaber Klarhed) -: »Väyu, du skal 
skaffe Vished for dette, om Vrtra er slaaet dijel, eller om han 
lever; thi du er den hurtigste af os, og hvis han lever, saa vil 
du hurtigt vende tilbage«. 4: Han sagde: »hvad skal jeg have 
for det?«. »Det forste Vasat-Raab for Kong Soma [skal vserej 
dit«, [sagde de]. »Javel«, [svarede] Väyu og gik: og se! Vrtra 
var drsebt. Han sagde [til Guderne]: »Vrtra er slaaet lhjel, gor 

nu med den slagne, hvad I vil««. 

Som det allerede er fremgaaet, var Indra meget mec agt 


og maatte restitueres: , rp 

Cat. Br. l,6,4,l-9: »1: Dengang da Indra havde slynget oi- 

denkilen mod Vrtra og tsenkte, at han var den svagere, og yai 
grebet af Frygt [i den Tanke]: »jeg har ikke nedlagt [ham]«, 
saa skjulte han sig og gik til fjernt beliggende Egne. Nu vidste 
Guderne godt, at Vrtra var drsebt, og at Indra havde skjult sig. 
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2: Agni af Guderne, Hiranyastüpa af Risierne og Brhati af [de 
vediske] Metra besluttede sig til at söge efter ham. Agni fandt 
ham og tilbragte denne Nat sammen med ham. Han (Indra) er 
Gudernes Vasu, thi han er deres Heit (eller Hovding, vTra). 
3: Guderne sagde: »vor Vasu, som var rejst bort fra os, dvseler 
hjemme i Dag«. Og ligesom man vilde koge en Ged eller Ris- 
grod i Fsellesskab til to nsere Slsegtninge eller Frsender, der er 
kommet [for at vsere] sammen [med en] — for det er det men- 
neskelige [Velkomstmaaltid], medens Offerspisen (havis) er Gu¬ 
dernes — saaledes ofrede de til disse to i Fsellesskab en Offer- 
spise, nemlig den Offerkage paa tolv Slcaale, som er til Indra 
og Agni. Derfor er der en Offerkage paa tolv Skaale til Indra og 
Agni. 4: Indra sagde: »dengang da jeg slyngede Tordenkilen 
mod Vrtra, blev jeg forskrsekket, og derfor er jeg nu svag; denne 
[Offerkage] vederkvseger mig ikke, tilbered noget, som kan veder- 
kvsege mig«. »Javel«, svarede Guderne. 5: Guderne sagde: 
»der er intet andet end Soma, der kan vederkvsege ham, lad os 
berede Soma til ham«. De beredte Soma til ham. Nu er denne 
Kong Soma, som er Gudernes Fode, Maanen. Og naar han 
denne Nat ikke ses, hverken i Ost eller Vest, saa kommer han til 
denne Verden. Og her indgaar han i Vandene og Planterne. Han 
er Gudernes Klenodie (vasu), thi han er deres Fode. Og lordi 
han denne Nat dvseler hjemme (amci-vas), derfor kahles denne 
[Nat, Nymaanenatten] for Amäväsyä. 6: De beredte den (So- 
maen) efter at have skaffet den til Veje ved Hjselp af Koerne 
fra Planterne, idet de (Koerne) spiste Planier, og fra Vandene, 
idet de (Koerne) drak Vand. Efter at de saaledes havde beredt 
den og faaet den til at lobe sammen og gjort den stserlc, saa 
rakte de ham den. 7: Han sagde: »dette vederkvseger mig virke¬ 
lig, men det forenes ikke med mig, find paa [Udveje], saa det 
kan forenes med mig«. De fik det til at forenes med ham ved 
Hjselp af kogt Mselk. 8: Og skont dette er et og samme, idet det 
er Mselk og horer til Indra, saa erklserer man det alligevel for 
forskellige [Ting], Og fordi han sagde: »det vederkvseger (dlii) 
mig«, derfor er det Surmselk (dadhi); og fordi de fik det til at 
forenes (cri) med ham ved Hjselp af kogt (crta) Mselk, derfor 
er det kogt Mselk (crta). 9: Thi ligesom Somastsenglen svulmer 
[naar den stsenkes med Vand], saaledes blev han (Indra) ogsaa 
fuld [af Ivrsefter ved Somasaften tilsat kogt Mselk] og nedslog 
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dette Onde, Gulsoten. Det er ogsaa Betydningen af Nymaaneoffe- 
ret. Den, som i Besiddelse ai' denne Viden sammenblander [sod 
og sur Mseilt ved Nymaaneofferet], han svulmer paa samme 
Maade i Henseende til Efterkommere og Kvseg og nedslaar det 
onde; derfor skal han sammenblande [sod og sur Mselk]«. 

Et heit Kapitel i Taitt. S„ nemlig Kp. 2,5,3, spiller over dette 
Frygt-, Flugt- og Skyldmotiv; der l'ortselles folgende: 

»(1) Da Indra havde drsebt Vrtra, saa truede hans Fjender 

ham. Han saa denne Fjende-bortjagende [Ofring], som dernsest 
skal ofres ved Fuldmaaneofferet. Han ofrede den, og ved Hjselp 
af den bortjog han Fjenderne. Derved, at der er en Fjende-bort¬ 
jagende [Ofring], som siden skal ofres ved Fuldmaaneofferet, 
fordriver Offerbringeren ved den sine Fjender. Da Indra havde 
drsebt Vrtra, blev han berovet Guderne og sin Styrke ( indriya ). 
Han saa denne [Offerkage] paa otte Skaale til Agni ved Nymaane¬ 
offeret og Surmselken (dudln) til Indra. (2) Det ofrede han, og 
derved erhvervede han sig [igen] Guderne og sin Styrke. Derved, 
at der er en [Offerkage] paa otte Skaale til Agni ved Nymaane¬ 
offeret og Sur mselk til Indra, erhverver Offerbringeren sig ved 
det Guderne og Styrke. Da Indra havde drsebt Vrtra, saa indgilt 
hans Kraft og Styrke i Jorden og blev til Planter og Urter. Han 
lob op til Prajäpati [og sagde]: »da jeg havde slaaet Vrtra ihjcl, 
saa indgik min Kraft og Styrke (3) i Jorden og blev til Planter 
og Urter«. Prajäpati sagde til Kvseget: »I skal samle det for 
ham«. Kvseget samlede det i dem selv fra Planterne; og de mal- 
kede det igen [i Mselken], Det, at de samlede ( sam-nl ) det, det er 
det, der gor Sämnäyya (den »samlede« Ofring) til Sämnäyya. 
Og det, at de malkede det igen ( prati-duh ), det er det, der gor 
Pratidhuk (nymalket Mselk) til Pratidhuk. »De har samlet det, 
de har mailtet det igen, men det forenes iltke med mig«, sagde 

han. »Gor det ltogt for ham«, (4) sagde han (Prajäpati). De 
gjorde det ltogt lor ham, de hlt Kraft og Styrke til at hvile (cvi) 
i ham, det er det, der gor ltogt Msellt (crta) til ltogt Mselk. »De 
har samlet det, de har mailtet det igen, de har gjort det ltogt, 
men det vederkvseger mig iltlte«, sagde han. »Gor det til Sur- 
msellt for ham«, sagde han (Prajäpati). De gjorde det til Sur- 
mseilt for ham, det vederkvsegede ( dhi) ham, det er det, der gor 
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Surmselk (dudhi) til Surmselk. De Brahma-kyndige siger: »af 
Surmsellt bor der gives forst, (5) for Surmselken laves forst«. 
Uden at tage Hensyn hertil bor man give forst af den ltogte 
Mselk, og naar saa Kraft og Styrke er bragt til Hvile i ham, saa 
vederkvseger man ham senere med Surmselk, og han skrider 
frem eftersom Rseltltefolgen er. Hvis man faar den til at lobe 
sammen ved Hjselp af Pütika-Planten eller Bladbark, saa passer 
den for Soma, hvis det er ved Hjselp af Brystbser, saa passer 
den for Raltsaserne, hvis det er ved Risltorn, passer den for 
Al-Guderne, hvis det er ved Lobe, passer den for Mennesltene, 
hvis det er ved Surmsellt, saa involverer den Indra. Han faar 
den til at lobe sammen ved Hjselp af Surmselk, for at den kan 
involvere Indra. (6) Han faar ogsaa Resten fra Agnihotraet til 
at lobe sammen, for Offerets Kontinuitets Sltyld. Da Indra havde 
drsebt Vrtra, saa gilt han til det yd erste fjerne, idet han tsenltte: 
»jeg har begaaet en Synd«. Guderne sogte at faa ham frem. 
Prajäpati sagde: »den, som finder ham forst, skal have den forste 
Offerandel«. Fsedrene fandt ham, derfor udfores der [Ofring] 
til Fsedrene Dagen for. Han nsermede sig Nymaanenatten. 
Guderne kom ham i Mode, [idet de sagde]: »i Dag dvseler vor 
Vasu hjemme (amä-vas, at dvsele hjemme)«. (7) Ihi Indra er 
Gudernes Klenodie (vasu), det er det, der gor Nymaanenatten 
(Amäväsvä) til Nymaanenat. De Brahma-kyndige siger: »hvillten 
Guddom har Sämnäyya[-Ofringen]?«. »Al-Guderne«, skal han 
svare, »thi Al-Guderne erhvervede sig den som deres Offerandel«. 
Eller hellere: »Indra«, skal han svare, »for det var medens de 
helbredte Indra, at de erhvervede sig den««. 

Disse Tekster er forskcllige i Enkeltheder, fordi de er knyttet 
til forsltelligc Ritusmomentef, som skal forltlares. Dette borhold, 
at de rituelle Foretagender til Forklaring har mytiske Fortsel- 
linger, er iovrigt et segte primitiv-antikt Trsek, der mere end noget 
andet vidner om den gammeldags Karakter af Brahmanaernes 
Overlevering. Meget er skematiseret og systematiseret, men den 
gamle Sammenhseng er stadigvselt levende. Om saa dette Mo¬ 
ment, Skyldmomentet, oprindelig har A r seret knyttet just til disse 
nseA'nte Ritusmomenter, eller om det er overfort fra andre, har 
mindre at sige. Der er ioAuigt intet til Hinder for, at det kan 
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vsere inkluderet og dramatisk oplevet netop ved rituelle Fore- 
tagender af den nsevnte Art, Momenter, der har til Opgave at 
styrke og vederkvsege. 

Det kan vsere paa sin Plads her at bemaerke, at der i Brah- 
manaerne ogsaa forekommer Skyldmoment ved andet end Vrtra- 
drabet. F. Eks. ved Dsemondrab i Almindelighed, eher ved Drab 
af besternte Fjender eller Dsemoncr: 

Pa. Br. 22,14,2: »Da Indra havde drsebt Asuraerne, tsenkte 
han, at han havde ovet en Udaad. Guderne udforte da Offer 
for ham med denne Stoma. [Derved] blev han befriet for det 
onde«. 

Teksten er Vidnesbyrd om, at Dsemondrab i det hele taget 
er et kultisk Anliggende, straaler ud fra den störe Dsemonkamp 
i det sakrale Offerdrab, og derfor ogsaa har Andel i dets Psykologi, 
Skyldmomentet. 

Pa. Br. 14,11,28 og 19,4,7 : »Indra gav Yatierne til Hysenerne. 
En uheldssvanger Rost talte til ham, og han folte sig uren ( acncl- 
dlm). Han saa denne Cuddhäcuddhlya[-Säman], og ved den 
blev han renset. Den bliver ren, som har bragt Lovprisning 
med Cuddhäcuddhlya[-Säman]«. 

Yatierne er ikke Dsemoner men en gammel Slsegt, der nsevnes 
jsevnsides med Bhrguerne. Skyldmomentet har nok her en anden 
psykologisk Baggrund, Urenheden ved en begaaet Uretfserdighed. 

Pa. Br. 13,6,8-10: »8: Der er saa Saumitra[-Säman] (Sumi- 
tras Sang). 9: En [kvindclig] Offer-fordservende Dsemon ved 
Navn Dlrghajihvi (»Langtunge«) fserdedes her, idct hun slikkede 
paa [Smorret til] Ofrene. Indra erklserede ikke [selv] at lcunne 
drsebe hende ved nogetsomhelst listigt Middel (inäijä). Nu, 
Sumitra, Kutsaen, var en smuk [ung Mand], Til ham sagde 
han: »kahl hende til dig«. Han kaldte hende til sig. Hun sagde 
til ham: »sandelig, dette er uhort for mig, men det er ksert for 
mit Hjerte«. Han lod hende vidc [Tid og Sted]. Paa det arran- 
gerede [Sted] slog de to (Indra og Sumitra) hende ihjel. Det var, 
hvad de to onskede paa det Tidspunkt. Saumitra[-Säman’cn] 
er en 0nske-opfyldende Säman. Ved denne naar han sit 0nskes 
Opfyldelse. 10: [Men] en [usynlig] Stemme talte lil ham (Su- 
mitra): »skont du er Sumitra (»den gode Ven«) har du begaaet 
en grusom Daad«. Kval overvseldede ham, han ovede Bodsoven 
( tapas ), han saa denne Saumitra[-Säman], ved Hjselp af den 
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forjog han sin Kval. Den forjager sin Kval, som har bragt Lov¬ 
prisning med Saumitra[-Säman]«. 

I denne Fortselling er Indra ikke den ledende Person, Skyld¬ 
momentet kn vifer da heller ikke til ham. Fortsellingen vidner — 
ligesom den for anforte Tekst — om, at der uvilkaarligt vil knytte 
sig Skyldmoment til Dsemondrab. 

Pa. Br. 17,5,1: »Indra ihjelslog Tvastrs Son, der havde tre 
Hoveder. En uheldssvanger Rost talte til ham, han sog'te Til- 
flugt hos Agni. Denne saa dette Agnistotra (Hyldestoffer til Agni), 
og da han havde overdraget det til sig selv, saa ofrede han [som 
Prsest for] ham med det. Ved det bortjog han den uheldssvangre 
Stemme for ham«. 

Dette Skyldmoment knyttet til Drabet af Vicvarüpa er tid- 
ligere omtalt. I dette Tilfselde künde det tyde paa, at Vicvarüpa 
har vseret Dsemonen fra et oprindeligt selvstsendigt Kultdrama. 

Pa. Br. 12,6,8-9: »8: Indra og Asuraen Namuci sluttede 
[folgende] Pagt: »af os to maa ingen drsebe [den anden] hverken 
ved Dag eller Nat, hverken ved hvad der er vaaclt eller tort«. 
Indra huggede hans Hoved af ved Daggry, for Solen var staaet 
op, med Vandenes Skum. Hvad der er ved Daggry, for Solen 
er staaet op, det er hverken ved Dag eller Nat; og hvad der er 
Vandenes Skum, det er hverken vaadt eller tort. Dette [Hoved], 
el storre Onde [end den udrsebte Namuci], rullede efter ham, 
idet det raabte: »Manddrseber, du har ovet Udaad, du har ovet 
Udaad«. Han var ikke i Stand til at forjage det hverken ved 
Strofer eller ved Sang. 9: Men ved Fuldforelse af Härivarna[-Sä- 
man] forjog. han det«. 

Den samme Myte lortselles ogsaa Cat. Br. 12,7,3,1-5, dog uden 
Skyldmoment, men til Gengseld med det Trsek, at Somaen er- 
hverves fra Namuci, der havde rovet den. Disse to Temaer: at 
Somaen erhverves ved Namucis Drab, og at der er Skyldmoment 
derved, tyder paa, at dette Dsemondrab ogsaa er et sakralt Drab, 
et Hovedmotiv fra en anden Kult af lignende Struktur som 
Soma-Offeret. Indenfor den vediske Mytologi findes der saadanne 
legendariske Mindelser om, at der har vseret andre sakrale 
Offerdrab end det, Vrtra dsekker over, Rester fra de oprindeligt 
selvstsendige Kultdramaer, der er indgaaet i den helles arisk- 
vediske Samlingslcult. 
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Myten om Indras Flugt efter Drabet paa Vrtra er da Legende, 
Fortselling om et Moment af det Drama, som Kultdeltagerne op- 
levede. Det har vseret kultisk spillet, har vaeret involveret i en 
eller flere af de rituelle Akter. 

Selve Momentet — Folelsen af Frygt og Skyld — Ihrer dybt 
ind i den primitiv-antike Kultpsykologi, og har en Sammen- 
haeng, der ogsaa faar Betydning for Klarlseggelsen af, hvad den 
mytiske Fortselling om Vrtradrabet kultdramatisk svarer til 
indenfor det praktisk udl'orte Ritual. 

Skyldmomentet er det dramatiske Udtryk for Offerhandlin- 
gens Hellighed og Farlighed. Som alt i Kulten er det udsprunget 
af det menneskelige Sind og aftegner den Sjsel, der handler 
gennem Dramaet. 

Kultens Farlighed har flere Sider. Man maa her holde sig 
for 0je, hvad Ritualdramaet — og da i sserlig Grad de centrale 
Scener indenfor dette — betyder. Hvilken sksebnetung Betydning 
den kultiske Intensificering og Potensering lsegger i, hvad der 
udfores. Menneskene griber ind og spiller med i Verdensordenen, 
de holder Livet og Fremtiden mellem deres Hsender, alt afhsenger 
af, hvad de foretager sig her, og hvordan det gaar. Heraf Usikker- 
heden. Stundens Hojtid og sksebnesvangre Kraft avler uvilkaar- 
ligt en Gysen tilbage, et Moment af Angst horer med til det sikre 
Greb. 

Hertil kommer den uundgaaeligc Helligbrode, de maa krsenke 
det heiligste, for at Dramaet kan ske Fyldest. Det foder Skyld. 

Disse Antiteser til Sejren og Glseden over Sejren maa ligesom 
alt andet i Kulten faa sit sserlige Udtryk. Legendarisk bliver det 
Fortsellingen om Indras Usikkerhed, Frygt og Skyld. Rituelt har 
det vseret udspillet under en eller flere Former, sandsynligvis 
Ritualer af den Art, som Fortsellingerne i Overleveringen er 
knyttet til. 

Man spiller det for at overvinde Usiklcerheden, for at afbode 
Frygten og Skylden. Det viser sig legendarisk ved, at alle For¬ 
tsellingerne ender med, at Indra restitueres, at Frygten og Slcylden 
afvendes. 

I den antike Kultfest fejrer man Sejren, men man fejrer ogsaa 
Doden. Thi det er det, som Skyldmomentet inderst inde betyder. 
Og derved formidler man en Forsoning, en Genoprettelse for det 
skete Drab. 
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Skabelsen. 

Med Vrtras Drab, med Indras triumferende Sejr over de 
dsemoniske Magters, Morkets og Dodens Repisesentant, vendei 
Livet og Lykken atter tilbage til Verden og Menneskene. Det er 
den störe Nyfodsel, Temaet, hvori Kultens Genskabelse af alt, 
hvad der er til, indgaar. 

Et meget vigtigt Led i Mytekredsen udgores derfor af For¬ 
tsellingerne om de gavnlige, befriende og skabende Folger af 
Dsemonkampen. 

I Rigveda er disse forst og fremmest formet i det mytiske 
Fortsellingsmotiv om Frigoreisen af de Vande, som Vrtra havde 
indesluttet. Dsemonens Erobring af Livet og Lykken, af alle de 
vserdifulde Krsefter, der betinger Livets Vsekst, er jo her udtrykt 
i Motivet om Vrtras Indespserring af de livgivende Vande, og 
disses Udlosning, at de atter kan stromme frit, bliver da det störe 
Udtryk for, at Livet vender tilbage. 

Dette Motiv er for det meste direkte tilsluttet Fortsellingen 
om Drabet og frndes talrige Steder, af hvilke folgende skal 
nsevnes: 

R. V. 1,32,8.10.11: (8) »Vandene fattede Mod og lober hen 
over den liggende [Slange, der er] som et lcnsekket Ror paa denne 
Maade; de, som Vrtra i sin Vselde indcsluttede, Slangen er blevet 
en, der ligger ved deres Fodder«. (10) »Midt i Flodlobene, de 
stadigt ilende, der aldrig fahler til Ro, er [dens] Krop nedlagt, 
Vandene gennemstrommer Vrtras Skjulested (?), Indras Fjende 
sank ned i dybt Morke«. (11) »Vandene, der var underkastet 
Dsemonen og bevogtet af Slangen, stod indesluttede, ligesom Koer 
[indesluttede] af den gerrige; dengang Vandenes Aabning var 
tillukket, saa aabnede han den, [han] der har drsebt Vrtra«. 

R. V. 1,51,4: »Du aabnede Vandenes Spserringer, den draabe- 
rige Skat i Bjerget bevarede du; da du, o Indra, med Styrke 
ihjelslog Vrtra, Slangen, lod du just da paa Himlen Solen til 
Skue stige«. 

R. V. 1,52,8: »Da du, o Indra, med de gyldne [Heste], havde 
drsebt Vrtra, du i hvem alle Krsefter er forenede, og satte Van¬ 
dene i Gang for Menneskene, da holdt du i Armene I ordenkilen 
af Malm og satte paa Himlen Solen til Skue«. 
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R. V. 1,54,10: »Merket stod der, Vandenes skjulende Hvsel- 
ving, Bjerget i Vitras Indvolde; dem slaar Indra, Floderne om- 
givet af [Kröppens] Dselcke alle i Folge nedad i Styrt«. 

R. V. 1,80,2.5.10: (2) »Dig berusede den kräftige Rusdrik, 
den pressede Soma hidbragt af Falken, ved hvilken du med 
Kraft, du Tordenkilens Besidder, jog Vrtra bort fra Vandene, 
straalende ved egen Herlighed«. (5) »Den vredladne Indra, hen- 
skridende, rammer med Tordenkilen den rasende Vrtras Ryg, 
fremdriver Vandene til at stromme, straalende ved egen Herlig¬ 
hed«. (10) »Indra sonderslog Vrtras Magt og' [hans] Kraft med 
[sin] Kraft, stör er hans Heltedaad, han som drsebte Vrtra og 
udgod [Vandene], straalende ved egen Herlighed«. 

R. V. 3,32,6: »Vandene lod du som ilende [Heste] ved 
Kaplob fremrinde at stromme [frit], da du havde drsebt Vrtra, 
o Indra, Gudsfjenden, som laa der, som holdt Gudinderne (Van¬ 
dene) indesluttet, med dit ilende Dodsvaaben«. 

R. V. 4,16,6.7.8: (6) »Kendende alle Heltegerninger slap den 
stserke Vandene los [sannnen] med Vennerne (Maruterne), de 
graadige, som endog spaltede Klippen ved [deres] Hymner og 
ivrige aabnede Stalden fyldt med Koer«. (7) »Du omstyrtede 
Vrtra, der havde indesluttet Vandene, Jorden ansporede din 
Tordenkile med samme Hu; frem drev du Havets bolgende 
Stromme, du tapre Heit, som hersker med Kraft«. (8) »Da du, 
viden om anraabte, opbrod Vandets Klippe, da lod Saramä sig 
til Syne for dig; du skal som vor Forer aabne Adgang til Rigdoms 
Fylde opbrydende Kostaldene, med Angiraserne lovsyngende«. 

R. V. 4,17,1.3: (1) »Du er msegtig, o Indra, dig indrommede 
Himlen og Jorden beredvilligt Overherredommet; idet du med 
Kraft ihjeislog Vrtra, lod du Floderne stromme, de som var 
opslugt af Slangen«. (3) »Han spaltede Bjerget med Kraft, den 
stserke, idet han fremsendte Tordenkilen og aabenbarede sin 
Styrke, beruset drsebte han Vrtra med Tordenkilen, Vandene 
strommede med Hast, de hvis Herre (Vrtra) var drsebt«. 

R. V. 4,19,8: »Da han havde drsebt Vrtra lod Indra Floderne 
stromme frit i mange vellcomne Aar og Dage; de omringede 
indestsengte Stromme banede han Vej, saa de künde ilvde paa 
Jorden«. 

R. V. 5,32,2: »Du, o Tordenkilebesidder, lod stromme Bjer- 
gets Yver, de ved [visse] Tider indespserrede Kilder, da, o vsel- 
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dige Indra, du havde drsebt Slangen, som sorglos laa der, op- 
naaede du Styrke«. 

R. V. 6,72,3: »Slangen, der laa om Vandene, Vrtra, drsebte 
I, o Indra-Soma, Himlen bifaldt eder; Flodernes Stromme drev 
I frem og fyldte de mange Havstromme«. 

R. V. 8,6,13: »Da kolnedes hans (Indras) Vrede, idet han 
sonderknuste Vrtra Led for Led, satte han Vandene i Bevsegelse 
mod Havet«. 

R. V. 8,32,25: »Han (Indra), som klovede Vandets Kar, lod 
Floderne stromme ned og lagde modnet [Saft, Mselk] i Koerne«. 

R. V. 8,76,3: »Med Maruterne som Fseller fordrev Indra, den 
fuldvolcsne, Vrtra og lod Havets Stromme rinde«. 

R. V. 8,100,7.12: (7) »Strom nu frem [I Vande], til alle Sider, 
[han er] ikke [mere] her, han som havde indesluttet jer; ned 
slyngede Indra Tordenkilen paa Vrtras saarbare Steder«. (12) 
»Ven Visnu, skridt lsengere ud, Himmel, giv Rum til at ud- 
slynge Tordenkilen, vi to vil drsebe Vrtra, vi vil l'rigive Floderne, 
paa Indras Bud skal de frit fremsendte stromme«. 

R. V. 10,89,7: »Indra fseldede Vrtra, ligesom 0ksen Trseerne, 
han nedbrod Borgene og banede Floderne Vej, Bjerget klovede 
han [saa let] som et nyt Krus [af Ler], Koerne drev han hid 
sannnen med sine Fseller«. 

R. V. 10,104,9: »De vseldige Vande loste du fra Forbandelsen, 
som den eneste Gud vaagede du over dem; o Indra, de som du 
skabte under Vrtrakampen, ved dem skal du i Besiddelse af alle 
Livskrsefter faa dit Lcgemc lil at blomstre«. 

I den sidste Strofe gives der Udtryk for, at det at genvinde 
Vandene fra Dsemonen er det samme som at slcabe dem. Det 
viser, hvad man skal forstaa ved den Skabelse, som sker i Kul¬ 
ten: at besejre Dsemonen, forstode de Magter, som nedbryder 
Livet, er identislc med at slcabe dette, d. v. s. belcrsefte det igen 
i dets fulde Ret og Udfoldelse. 

Da Vandene staar som et omfattende Udtryk for alle hoje 
Livsvserdier, er det naturligt, at Udtrylcket til Tider har Tone 
af en anden Betydning end netop regulsert Vand. Ofte spiller 
det over i Betydning af »Koer«, f. Eks.: 

R. V. 4,16,6.7.8 (se ovenfor). 

R. V. 1,61,10: »Med Kraft sonderhuggede Indra med sin 
Tordenkile den fnysende Vrtra; som indespserrede Koer ud- 
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l 0 ste han Floderne for at sksenke [serefuldt] Gods med venne¬ 
ssei Hu«. 

R. V. 1,32,2: »Han drsebte Slangen, der har sngt Tilflugt paa 
Bjerget, Tvastr har forfserdiget den susende Tordenkile til ham; 
Vandene er med Hast Inbet ned mod Havet, strnmmende lige- 
som brolende Kn er«. 

Kn er reprsesenterer jo for den indiske Erfaring heit fra de 
tidligste Tider, hvad man i moderne Sprog vilde kalde for et af 
Tilvserelsens Grundbegreber. Ivoen er heilig, i den er den hnjeste 
Livsfylde koncentreret, Erhvervelsen af Koen nsevnes derfor 
jsevnsides Erhvervelsen af de hnjeste Ting, straks som de forste 
Fnlger af Indras Sejr: 

R. V. 5,29,3: »O Maruter, Prsester, gid Indra drak af denne 
min smukt pressede Soma; thi da Indra havde drukket af denne, 
saa drsebte han Slangen og fandt til Menneslcene Kner og Offer- 
drik«. 

R. V. 1,32,12: »Da blev du en Hestehale, o Indra, den ene 
Gud, da han slog dig paa Tordenkilen(?); du vandt dig Kner, 
vandt dig Soma, o Heit, syv Floder lod du stramme frem«. 

R. V. 1,33,10: »De, som iklce naaede Himlens og Jordens 
Ydergrsense, de overgik ikke Rigdoms-Giveren (Indra) i Trold- 
domskunster; Indra, den stserke, gjorde Tordenkilen til sin 
Fa;lle, og forte ved Lyset Knerne ud af Merket«. 

Andre Steder synes Vandene at spüle over i Betydning af 
Somadrikken: 

R. V. 10,104,9 (se ovenfor). Det er jo Somadraaberne, der 
har denne restituerende og livgivende Kraft. 

R. V. 2,19,2: »Berusende sig i denne Madhu snnderhuggede 
Indra, med Tordenkilen i Haanden, den Flod-omhyllende 
Slange, saa at Flodernes Styrkedrikke skred frem ligesom Fuglene 
til [deres] Reder«. 

Dette Tema, at Indra udlnser og genvinder det, der gnr Livet 
vserdifuldt, glider til Tider over i direkte Skabelsesakter fra 
Indras Side. Disse Skabelseshandlinger fremtrseder dog ikke som 
selvstsendige Momenter, man faar ogsaa her det Indtryk, at de 
er inkluderet i Dsemondrabet, saa det at drsebe Vrtra i sig selv 
er at skabe. At det onde er tilintetgjort bliver identisk med en 
positiv Skabelse, som det udtrykkes i R. V. 1,32,4: »Da du, o 
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Indra, drsebte den fnrstefndte af Slanger og dertil de troldkyn- 
diges magtfulde Trolddom, idet du skabte Solen, Himlen og 
Morgenraden, har du sandelig ingen Fjende fundet (idet denne 
var drsebt)«. 

At Indra, idet han er Dsemondrseberen, ogsaa bliver Skaberen, 
er sikkert Meningen med det Tilnavn, Vicvakarman, der nogle 
Steder tillsegges Indra: 

R. V. 8,98,2: »Du Indra, er [alle andre] overmsegtig, du fik 
Solen til at skinne, Vicvakarman, Alguden, den störe er du«. 

Ait. Br. 4,22: »Da Indra havde slaaet Vrtra ihjel, blev han 
Vicvakarman«. 

Taitt. Br. 1,2,3,3: »Indra drsebte Vrtra og besejrede Asu- 
raerne. Han erobrede disse Verdener. Denne Verden var dog ikke 
besejret af ham. Idet han blev Vicvakarman erobrede han den«. 

Navnet Vicvakarman betyder »Alskaberen«. I det seneste 
Stratum af den vediske Religion er det Navnet paa en selvstsendig 
Guddom, der staar paa Linje med Prajäpati. Som Tilnavn til 
Indra er det sikkert betvdeligt seldre, idet det fungerer som Kult- 
navn for den skabende Funktion. 

De Ting, Indra skaber ved Dsemondrabet, er fnrst og fremmest 
de störe livgivende Fsenomener, Solen, Lyset, Morgenrnden, Luft, 
Jord og Himmel, Dagen, Vandet, Kner, Heste og Planten 

R. V. 1,32,4 (se ovenfor). 

R. V. 1,51,4: »Da du, o Indra, med Styrlce ihjelslog Vrtra, 
Slangen, lod du just da paa Himlen Solen til Skue stige«. 

R. V. 1,52,8: »Da holdt du i Arrnene Tordenkilen af Malm 
og satte paa Himlen Solen til Skue«. 

R. V. 1,103,2.5: (2) »Han (Indra) fsestede Jorden og bredte 
den ud, da han havde ramt med Tordenkilen, lod han Vandene 
stramme, han, den rige, drsebte Slangen, klnvede Rauhina og 
snnderslog Vyamsa med sine Krsefter«. (5) »Se her hans störe 
Rigdoms Fylde, fest Lid til Indras Heltekraft; han fandt Knerne, 
han fandt Hestene, Planterne, Vandene og Skovene [fandt] han«. 

R. V. 2,12,2.4.7: (2) »Han, som gjorde den svankende Jord 
fast, som bod de bsevende Bjerge staa stille, som udmaalte det 
vidtstrakte Luftrum og festnede Himlen, han er, o Mennesker, 
Indra«. (4) »Han, ved hvem alt, hvad der bevseger sig, er slcabt, 
som besternte Däsaernes Stamme (däsa varna) til et lavere [Liv] 
i Lnndom, der ligesom en Spiller, der har vundet Prisen, tiltog 

7* 
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sig Fjendens ( ari) Rigdomme, hau er, o Mennesker, Indra«. 
(7) »Han, under hvis Befaling alle Heste, Ivoer, Stammer og 
alle Vogne [staar], som skabte Solen og Morgenroden, som er 
Yandenes Forer, han er, o Mennesker, Indra«. 

Vers 2: medens Daemonen herslcede, raadede der Lovloshed 
i Universet, alt var ICaos, Sejren betyder, at der kornmer Orden 
i Verden, at Tingene folger den Bane, som de skal ifolge der es 
Natur. Vers 4 giver en heit ny Sidc af Motivet: Daemonkampen 
er forst og fremmest Kämpen mod de onde Magter, der staar 
Livet imod, men der indgaar ogsaa deri Folkets historiske Kampe 
med ydre Fjender. Det bryder igennem her, thi Däsaerne, der 
omtales, maa vsere et af Navnene paa den urindfodte indiske 
Befolkning, der blev undertrykt af de ariske Indvandrere. Sejren 
over disse Stammer indgaar i Indras Scjr over Vrtra, og selv 
bliver de opfattet paa Linje med de ovrige daemoniske Vaescner, 
Asuraer og Raksaser. 

R. V. 2,19,3.5: (3) »Den maegtige Indra, Slangedraeberen, 
drev Vandenes Flodbolge frem mod Havet, han skabte Solen, 
fandt Koerne, og ordnede Dagenes Veje ved Natten«. (5) »Indra, 
den tordnende Gud, overlod Solen[s Lys] til Somapresseren, den 
dodelige, for naadig at bringe ham Rigdom, som daeldter alle 
Mangler, som den ilende [Hest, Solhesten, bringet’ ens rets- 
maessige] Andel«. 

Vers 3: »ordnede Dagenes Veje (vayuna, se Ved. St. 1, Pg. 300) 
ved Natten«, d. v. s. indstiftede Raeklcefolgen af Dag og Nat. 

R. V. 2,20,7: »Indra, Vrtradrseberen, Borgodelaeggeren, for- 
drev de kvindelige Däsaer med det sorte Slcod; for Menneskene 
skabte han Jorden og Vandene, til i'ulde overtraf han Off er - 
bringerens Bon«. 

»Borgodelaeggeren«: ölte omtales Damionernes Borge eller 
Faestninger, som Indra nedbryder. Heri, saavelsom i de folgende 
Ord, kommet’ atter det historiske frem: den urindfodte Befolk¬ 
ning, der var Landbrugere, har vaeret bosat i Byer, undertiden 
vel befaestede, i Modsaetning til Arierne, der var nomadiserende 
Kvaegavlere; og det fremgaar af talrige Steder i Rigveda, at denne 
Befolkning havde mork sortagtig Hudfarve. 

R. V. 3,34,4.8.9.10: (4) »Skaenlcende himmelsk Lys og ska- 
bende Dagene besejrede Indra, Hjaelperen, med de ivrige, Fjen- 
derne; Dagenes Baune lod han skinne for Menneskene og fandt 
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Lyset til den hojeste Fryd«. (8) »Den altbesejrende, den [mest] 
onskvaerdige, den Sejr forlenende, som har vundet det himmelske 
Lys og de guddommelige Vande, som ogsaa vandt Jorden og 
denne Himmel, Indra [,ham] tiljubler [alle] andagtslystne«. 
(9) »Hestene vandt han, og Solen vandt han, Indra vandt Koen, 
som naerer mange; Guldets Glaede vandt han ogsaa og hjalp 
den ariske Stamme (ärya varna ) frem, da han havde slaaet 
Dasyuerne«. (10) »Indra vandt Planterne og Dagene, Traeerne 
vandt han og Luftens Rum; han klovede Vala og stodte de lär¬ 
mende [Daemoner] bort, da blev han Taemmer af de over- 
rnodige«. 

I naestsidste Vers kommet’ atter den historiske Situation frem: 
Dasyuerne er ogsaa Navn paa den urindfodte Befolkning. 

R. V. 6,21,3: »Merket, som vejlost udbredte sig vidt, gjorde 
han farbart ved Hjaelp af Solen; din, den udodeliges Lov sltader 
de dodelige, de offervillige, aldrig, du magtfuldkomne«. 

Kaotisk Morke raadede i Verdensrummet for Indras Sejr. 

R. V. 8,89,5-7: (5) »Da du fodtes, du uforlignelige og gave- 
rige, til Drab paa Vrtra, da udbredte du Jorden og faestnede 
Himlen«. (6) »Da fodtes Offeret for dig og Sang og munter 
Skaemt; Hersker er du over alt, hvad der er fodt og vil blive 
fodt«. (7) »I de umodne [Koer] skabte du tnoden [Maelk] og lod 
Solen stige paa Himlen; opflatn i Overflod ved [jeres] Hymner, 
ligesom den hede Offerdrik, hvad der i hoj Grad er velkommen 
for Sangelskeren (Indra)«. 

»Sang og munter Skaemt«: Munterheden er en Side af Sejren 
over Daemonen. Morskaben er et praktisk Faenomen i primitiv¬ 
antike Kulte, man udretter noget med den, den er daemondrae- 
bende. Derfor siges det ogsaa, at Indra fryder sig ved Kämpen: 

R. V. 10,50,2: »Ja, han, den mandige staerlce Indra er lov- 
prist af Vennen og vaerd at berontme for en Mand som mig; 
o Hersker, ved alle Aag [,der skal traekkes], ved al Byttevinding, 
ved Vrtra [-Kamp], ved [Frigorelse af] Vandene fryder du dig, 
o Heit«. 

Ved Damiondrabet skabte Indra Siklterhed og Orden i Ver¬ 
den, foruden alle de velsignelsesrige Ting, som danner Grundlag 
for det menneskelige Liv. 

Brahmanaerne har de samme Traek: 

Cat. Br. 4,3,3,5: »Indra slyngede sin Tordenkile mod Vrtra; 
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og da han havde drsebt Vrtra, den onde, og Fred og Sikkerhed 
var blevet vundet, forte han Daksinä-Ofrene frem. Hvorfor ogsaa 
Daksinä-Ofrene nu, naar de synger Middags-Pavamäna[-Hym- 
nerne], og Fred og Sikkerhed er blevet vundet, bliver ledt frem. 
Og saaledes slynger ogsaa denne [Offerbringer] ved Hjselp af 
disse fern Bsegre [af ofret Soma] Tordenkilen mod sin onde hade- 
fulde Modstander, og efter at have drsebt Vrtra, den onde, og 
Fred og Sikkerhed er blevet vundet, Ihrer han Daksinä-Ofrene 
(Prsesternes Honorar) frem. Det er af denne Grund, han oser 
disse fern Bsegre [af Soma dl Ofring]«. 

Bemserk at Begreberne »Fjende« og »Dsemon« i denne Tekst 
heit daekker hinanden. Teksten viser, at Drabet af Vrtra er iden- 
tisk med, at Fred og Sikkerhed vindes. 

Qat. Br. 4,2,2,6-8: »6: Og hvorfor det hedder Agrayana[-Li- 
bationen]: hans Tale (eller Stemme, väc), som han holder til- 
bage, idet han tager Pressestellen, talte forsl [igen] her, og fordi 
den forst ( agre ) talte [igen] her [ved denne Libation], derfor er 
dennes Navn Ägrayana. 7: Af Frygt for Daemonerne holdt de 
(Guderne) deres Tale tilbage. Selcs Libationer bringer han for 
denne, saa denne er den syvende; selcs Aarstider har Aaret, og 
Aaret er alt. 8: Da alt var blevet vundet og fri for Frygt og Fare, 
saa talte Guderne forst [igen] her; og paa samme Maade taler 
han forst [igen] her [ved denne Libation], efter at alt er vundet 
og fri for Frygt og Fare«. 

»Da alt var blevet vundet«, d. v. s. da Daemoncn var blevet 
drsebt, saa var der ingen Frygt og Fare lsengere, og Guderne 
talte frit igen. Bemaerk, at denne legendariske Fortselling er 
knyttet til et rituelt Moment, som nctop har med Somapresningen 
at göre. Det giver et Fingerpeg om, under hvillcen rituel Form, 
man har udksempet Daemonkampen i Kulten. 

Ved denne Slcabelse er det bemserkelsesvserdigt, at mange 
af de velsignelsesrigc Ting direkte stammer fra den nedlagte 
Vrtra. Det er et Trsek, der under forskellige Former lcommer 
igen i flere Tekster: 

Pa. Br. 18,9,6: »Indra drsebte Vrtra. Af ham (Vrtra) erhver- 
vede Jorden de Former, som er mangfoldige, og Himlen de For¬ 
mer, som er Himmeltegnenes. Ved det Rum [,som er mellem 
Himmel og Jord,] fremstaar Lotusblomsten. Naar han iforer sig 
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Lotuskransen, saa iforer han sig den Form, som er Vrtras, Her- 
skermagten ( ksatra )«. 

Slcabelsen tager altsaa sit Udspring direkte af det, som er 
den drsebte Dsemons Legeme. 

Det gselder ogsaa Koerne: 

Taitt. S. 2,1,4,5-7: »Indra ihjelslog Vrtra. Den drsebte Vrtra 
bandt ham med seksten [af sin Slangelcrops] Bugtninger. Af 
Vrtras Hoved lcom der Koer frem, de var [Koer] fra Videha; 
deres Tyr fulgte efter til allersidst. Indra lagde Maerlte til den, 

(6) han tsenkte: »den, som vil bringe denne som Offer, han vil 
blive udfriet fra denne Ulylcke«; han ofrede til Agni en med 
sort Nalclce og til Indra en Tyr. Agni, som var kommet hid i 
Anledning af sin egen Offerandel, brsendte Vrtras Bugtninger i 
seksten Stylcker; og ved Hjselp af [Offertyren] til Indra lagde han 
Styrlce i sig selv. Den, som er grebet af et Onde, han slcal bringe 
som Offer til Agni en med sort Nalclce og til Indra en Tyr. Agni, 
som da er kommet hid i Anledning af sin egen Offerandel, 

(7) opbraender det onde for ham; og ved Hjselp af [Offertyren] 
til Indra lsegger han Styrlce i sig selv, han udfries af Ondet og 
faar Lylclcen med sig«. 

Ligeledes forskellige Ting, der anvendes under Kulten. 
F. Eies. — som heiligere anfort — den Ojensalve, man bruger til 
Indvielsen: 

Taitt. S. 6,1,1,5: »Indra ihjelslog Vrtra, dennes Ojepupil 
l'aldt ud, den blev til Ojensalve; naar han [,der slcal indvies,] sal- 
ver [sit Oje], saa udriver han sin Fjendes Oje«. 

Cat. Br. 3,1,3,12: »Den [Ojensalve] slcal vsere fra [Bjerget] 
Trilcakud. Thi da Indra ihjelslog Vrtra, saa skabte han det Oje, 
som han (Vrtra) havde, om til Bjerget Trilcalcud. Gründen til, 
at den [Ojensalve] slcal vsere fra [Bjerget] Trilcalcud, er den, at 
han saaledes fojer Oje til Oje, derfor slcal den vsere fra [Bjerget] 
Trilcalcud. Hvis han ilclce kan faa fat i [Ojensalve] fra [Bjerget] 
Trikakud, saa maa det ogsaa vsere [Ojensalve, der] ilclce er fra 
[Bjerget] Trikakud; thi Ojensalvens Betydning er en og samme«. 

Og et vigtigt kultisk Redslcab, et Kar eller en Slcaal, hvori 
Somaen strommer og hvoraf den liberes: 

Taitt. S. 6,5,9,1: »Indra drsebte Vrtra, han vristede hans 
Hovedskal ud, den blev til Dronalcalaca[-Karret], Somaen find 
fra det, det blev til [Bsegeret] for de gule Hestes Betvinger«. 
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Cat. Br. 4,4,3,4: »Han 0 ser den (Libationen Häriyojana) i 
Dronakalaca[-Karret]. Nu, Vrtra var Soma, da Guderne slog ham 
ihjel, rullede hans Hoved af. Det.blev til Dronakalaca[-Karret], 
I det flod der lige saa nieget Saft sammcn, som der künde vaere. 
Det flod over [med Saft], og denne Libation er overflydende. 
Saaledes fojer han det overflydende til Overflod, og derfor oser 
han denne Libation i Dronakalaca[-Karret]« 1 . 

Det mest omfattende Udtryk for, at de velsignelsesrige Ting 
stammer fra Vrtra, er dog det allerede anforte Cat. Br. 5,5,5,1: 
»I Begyndelsen var alt, hvad der er her [paa Jorden], nemlig 
Rigveda, Yajurveda og Sämaveda, i Vrtra«. Jsevnfor hermed 
Taitt. S. 2,4,12,7, hvor der som Udtryk for de Ting, Indra under 
Kämpen erhverver fra Vrtra, siges: »Alt, hvad der er her [paa 
Jorden], det gav han ham, Hymnerne, Sangene og Formlerne«. 

Netop de kultiske Ord er det hojeste Udtryk for de sammen- 
fattede skabende Potenser. At de erhverves fra Vrtra viser i 
hojere Grad end noget andet, at Dsemondrabet er identisk med 
den universelle Skabelse, og at denne tager sit Udgangspunkt 
netop fra Dsemonen selv. 

Denne Skabelse er saa omfattende, at den ogsaa gselder Indra 
selv. Det er tidligere nsevnt, at de mytiske Trsek orn Indras 
Fodsel grupperer sig orn to Temaer: at han fodes for og for 
Vrtralcampen, og at han fodes under eher öfter denne. Det 
sidste Tema udtrykker den kultiske Erfaring, at en Gud forst 
faar Liv under Varetagelse af den Opgave i Kulten, som er hans, 
og at han forst ved Afslutningen deraf staar i sin egentlige Skik- 
kelse; et Trsek, der naturligt udspringer af den menneskelige 
Psykologi: Kräften bliver til, idet den akkumuleres og udfoldes. 

Dette er Udgangspunktet for denne Erfaring, og det ud- 
trykkes kort og klart i Kaus. Br. 15,3: »Indra fodtes, da han 
drsebte Vrtra; saaledes fodes ogsaa den, der udforer Offer«. 

Bemserk Konklusionen: Indras Fodsel er identisk med at 
Offerbringeren fodes, Mennesker og Guder er jsevnbyrdige og 
nsert sammenhsengende Storrelser i Kulten. At Offerbringeren 
fodes kan udvides til at hele hans Sla;gt, d. v. s. alle, der deltager 
i Kulten, i videre Forstand Folket, fodes. 

1 En anden Form af Legenden hvor Prajäpati yder Hoved, findes Pa. Br. 
6 , 5 , 1 . 
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Guderne er Kultens Krähler, og Krsefterne i Kulten er de men¬ 
neskelige. Under Kultens Potensering trseder disse Krsefter fra 
den latente Tilstand i Hverdagens Liv frem i renere og stserk 
Form, de kommer i Virksomhed, faar Bevidsthed og Skikkelse. 

Paa den Maade er Kulten Folkets Sjsel, tlii Kulten bestaar af 
Folkets givne Sjaffsindhold og Sj selskrsefter i disses mest spaendte 
og mest virkende Form. Her fornemmer Folket for en Stund sit 
Liv i dets hojeste Renhed og Styrke. Og man foler denne Stund 
som det oprindelige, her staar man ved det egentlige Dyb, hvorfra 
Evne, Vilje og Skaebne udrinder. 

Det er en saadan Folelsesrealitet, der ligger bag de mytiske 
Udtryk om, at Guden, og derrned dennes Folk, fodes i Kulten. 
Thi at fodes er efter primitiv-antike Forudssetninger at faa lagt 
et specielt Indhold af Liv, Lykke og Skaebne i sig (derfor er 
Navngivningen, hvor Barnet faar Slaegtslivet indpodet, den egent¬ 
lige Fodsel). Og det Indhold af Liv, som er i Offerbringeren og 
hans Folk, det bliver jo netop paa denne Maade fodt, d. v. s. 
gennemlevet i dets Oprindelighed og derved genskabt, bekrseftet 
i Kulten. 

Folket faar paa ny sin Sjael indlagt i sig ved Kulten. Derfor 
er Kulten Gudens og Folkets Fodsel, en Fodsel, som stadig kan 
og maa gentages, fordi Livet kun kan bevares ved at forny sig 
overfor de nedbrydende Tendenser. Fornyelsen sker gennern 
Kamp, derfor er Kämpen og Fodslen identiske. 

Indras Fodsel er altsaa en kultisk Begivenhed. Herudfra skal 
men forstaa Udtrykket den »urfodte« ( purä-jä ) om Indra, R. V. 
6,38,3: »Den urfodte Indra, som ikke affdes, har jeg med hojeste 
Andagt lovprist for jer ved Hymner; Bonner og Sange har forenet 
sig i ham, og den hoje Lovprisning faar Vsekst i Indra«. 

Det skal ikke opfattes kronologisk, den Tid som betegnes 
»Urtiden«, den »oprindelige« Tid, er ikke et dodt forhistorisk 
Begreb, men den kommer stadig tilbage i Kulten og gennem- 
leves paany. 

Vrtras Drab og Indras Fodsel er saaledes kultiske Begiven- 
heder af omfattende Betydning, der er mert sammenknyttede. Et 
tredje Moment horer lige saa intimt med, det er Somadrikningen. 

Den narre Sammenhseng aftegnes i Myterne derved, at Indra 
drikker Soma straks efter at vsere kommet til Verden: 
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R. V. 3,48,1-3: (1) »Saa snart han var 1'odt, onskede den 
unge Tyr, at der blev bragt ham af den pressede Urt; drik, som 
du har Lyst til, fürs! af Somaens vel beredte Saftblanding«. 

(2) »Den Dag du blev fodt, drak du i Begaer derefter Somaurtens 
bjergfostrede Mselkesaft, den som lei st din Moder udged l’or dig, 
den unge Kvinde, som fedte dig, i din maegtige Kaders Bolig«. 

(3) »Han gik til Moderen og bad om Kode, skuede den skarpe 
Soma og [Koens] Yver (Somapressen); fordrivende andre ilede 
den behaendige, vaeldige Vaerker fnldbragte han med de mange 
Skikkelser«. 

R. V. 3,32,9-10: (9) »Du, som er uden Svig, det er din sande 
Storhed, at du straks du var l'odt drak Soma; cj Himle, Indra, 
ej Dage, Maaneder og Aar skal haemme den staerkes Magt«. 
(10) »Straks du var fodt, o Indra, drak du til Rus Soma i den 
liejeste Himmel; da du var indgaaet i Himmel og Jord, saa blev 
du den forste Opfostrer af Sangere«. 

R. V. 6,40,2: »Drik, Indra, af den [Soma], af hvilken du 
[straks du var] fodt drak til Kraft og Rus, du maegtige, den klare 
Draabe, som Koer, Maend, Vande og Pressesten sammen har 
beredt for dig til at drikkc«. 

R. V. 7,98,3: »Da du var fodt, drak du Soma for [at opnaa] 
Kraft, og din Moder kundgjorde din Storhed; det vide Luftrum, 
Indra, har du udbredt og ved Kamp skaffet Guderne frit Rum«. 

Det fremgaar af disse Tekster, at Indras Fodsel og Drikning 
af Soma er identiske. Det er ikke et tilfaeldigt Traek, naar det 
fortaelles, at Indra drikker Soma straks efter Fodslen, det be- 
tyder, at Menneskene i Kulten drikker Soma under den vaeldige 
Skabelsesalct, som Daemonkampen er. 

Det peger paa, at ogsaa Somadriklcen er en Erhvewelse, man 
vinder eller slcaber under Kämpen. Den naere Sammenhaeng 
mellem de to Ting ligger ogsaa klart belyst i Legenderne, det 
fortaelles at Drabet, Sejren over Vrtra er lig med Opnaaelsen af 
Otferlode, i snaevrere Forstand af Soma. 

Det er allerede antydet i de tidligere anforte Tekster ved- 
rorende Kämpen, Cat. Br. 1,6,3,17 hvor Indra siger til Vrtra: 
»du skal vaere min Fode«, og Taitt. S. 2,4,12,6 hvor Vrtra siger 
til Indra: »lad os slutte en Pagt, lad mig indgaa i dig«. Det tyder 
paa en rituel Sammenhaeng mellem det, som er Vrtra, og det 
hvoraf Indras Fode, Somaen, bliver til, siden det kan fortaelles, 
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at Indra erhverver Fode ved Sejren, og at denne Fode frem¬ 
gaar af den nedlagte Vrtra. 

I disse to Tekster forekommer Udtrykket Soma ikke. Men i 
andre Tekster fremstilles Somaens Erhvervelse som en Folge af 
Vrtrakampen: 

R. V. 7,98,5: »Indras forste Gerninger vil jeg forkynde, som 
ogsaa de nutidige, den gavmilde udrettede; saa snart han havde 
besejret de gudlosefs] Raenker ( mäyä ), saa blev Somaen hans 
alene«. 

R. V. 3,36,8: »Med en Bug som Havet, rummende Soma, har 
han omfattet [i sig] mange Presninger [af Saft]; da Indra, som 
havde ihjelslaaet Vrtra, spiste den forste Fode, valgte han sig 
Soma«. 

Kaus. Br. 15,2: »Han (Indra) sagde: »nu da jeg har sejret 
og ihjelslaaet Vrtra, er denne Somadrik min sammen med jer 
[Maruter]««. 

Den naere Tilknytning mellem Somadrikning og Daemon- 
kamp udtrykkes imidlertid for det nieste paa en anden Maade, 
nemlig i den Form, at Indra drikker Soma for at vinde Kämpen 
eller kaemper under Indvirkning af Soma. Det er nojagtig samme 
Motiv som for, blot set fra en anden Side, nemlig det fuldbyrdede 
Stadium, det Drikkelag, der finder Sted mellem Kultdeltagerne 
og som er Fuldendelsen af Sejren og Skabelsen: 

R. V. 1,32,3: »Med Begaer som en Tyr valgte han sig Soma, 
og drak af den pressede i tre Kadru-Baegre; den gavmilde tog 
Tordenkilen, besternt til at slynges, og draebte den forstefodte af 
Slanger«. 

R. V. 1,52,2.5.10.14: (2) »Som et Bjerg, urokkeligt i sin 
Basis, voksede Indra med tusindfold Bistand i Kraefter, da han 
draebte Vrtra, der havde indesluttet Floderne, betvingende Strom¬ 
mene, opmuntret ved Urten ( andhas )«. (5) »Ham, der i Rus 
lcaempede med Regntyven, ham tilflod der Vederkvaegelser som 
[Stromme] ilende i et Styrt, da Indra med Tordenkilen [i Haand] 
tiltagende sig Mod ved Urten ligesom Trita klovede Valas Ring- 
vaern«. (10) »Endog den maegtige Himmel veg tilbage af Frygt 
for Slangens Brol, da, o Indra, din Tordenkile, medens du 
var beruset af den pressede [Saft], med Kraft klovede Vrtras 
Hoved, han der traengte Himmel og Jord tilbage«. (14) »[Du,] 
hvis Omfang Himmel og Jord ikke [naaede], hvis Graense Luft- 
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rummets Stromme ikke naaede, ligesom ogsaa du alene har 
skabt alt andet for den, der i Rus kaempede med Regntyven«. 

R. V. 1,53,6: »Disse Rusdrikke, disse Tyrekraft rammende, 
disse Somadraaber har beruset dig, o Hersker, i Vrtrakampen’ 
da du for Lovsangeren, som har Offerstraa beredt, uimodstaae- 
ligt nedslog ti tusind Fjender«. 

R. V. 1,80,2: »Dig berusede den kräftige Rusdrik, den pres- 
sede Soma hidbragt af Falken, ved hvilken du med Kraft, du 
Tordenkilens Residder, jog Vrtra bort fra Vandene, straalende 
ved egen Herlighed«. 

R. V. 2,11,10: »Hans, den stserkes Tordenkile bragede, da 
Menneskenes Faelle braendte Menneskenes Uven til Dode; han 
gjorde den snedige Dänavas Trolddom magteslos, da han havde 
drukket af den pressede [Soma]«. 

R. V. 2,19,2: »Berusende sig i denne Madhu sonderhuggede 
Indra, med Tordenkilen i Haanden, den Flod-omhyllende 
Slange, saa at Flodernes Styrkedrilcke skred frem ligesom Fuglene 
til [deres] Reder«. 

R. V. 9,98,10: »Til Drilt for Indra Vrtradiseberen bliver du, 
Soma, udgydt, for den Mand, der giver [rigelig] Offerlon, og for 
Guden, der har indtaget sit Saede«. 

R. V. 10,116,1: »Drill Soma, du, til viel dig Kraft, drik du 
staerkeste [af alle] for at ihjelslaa Vrtra, du, den anraabte, skal 
di'ikke for Rigdom og Styrlie, drik af det sode, o Indra, drik 
dig mset«. 

Hvorfor det ogsaa kan siges, at Soma hjaelper Indra, eller 
ligefrem deltager i Kämpen: 

R. V. 9,61,22: »Saa ström da klart, du (Soma) som bistod 
Indra til at draebe Vrtra, der havde indesluttet de maegtige 
Vande«. 

R. V. 10,124,6: »Dette er Himlen, just her har det attraa- 
vaerdige altid vaeret, [her er] Lyset og det udbredte Luftrum; 
kom! lad os to draebe Vrtra, o Soma, lad os ofre med Offer til 
dig, som selv er Offeret«. Det er Indra, der taler i Strofen. 

Ligesom ogsaa Soma kan lialdes »Vrtradraeber« : 

R. V. 9,98,o: »Lad os, du lyse [Soma], Vrtradraeber, som dine 
naermeste faa Del i den af mange attraaede Rigdom, i [din] 
naerende Kraft og Velsignelse, o du uopholdeligt fremtraengende«. 
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Somadrikningen, det kultislie Drikkelag, er da lige saa fuldt 
en Daemonliamp som Tilberedningen, Presningen. Det liommer 
legendarisk til Orde i folgende Tekster: 

R. V. 2,12,13: »Endog Himlen og Jorden bojer sig for ham, 
selv Bjergene frygter for hans vilde Mod; han (Indra) som sorna- 
drikkende lcendes med Tordenkilen i Armen, han som har 
Tordenkilen i Haanden, han er, o Menneslier, Indra«. 

Indra aftegnes her i Kampattitude og samtidig drilikende 
Soma, fordi Kämpen og Drilckelaget er identiske. 

R. V. 10,99,8: »Ligesom den fra Skyen [kommende Regn], 
der strommer ned paa Graesgangen, skal han sliaffe os Frem- 
gang til [silikert] Bossede; naar han (Indra) har sat sig med sine 
Lcmmer til [den lyse] Indu (Somadriklien), saa drseber 0rnen 
(Indra) med Jernkloerne Dasyuerne«. 

Guderne er identisk med Menneskene handlende under Kul- 
tens Aspekt; naar Menneskene samles til det kultislie Drikkelag, 
saa draeber de Dsemonerne. 

Denne Sliabelse af den menneslielige Verden, som rummes 
i disse vediske Tekster, adskiller sig skarpt fra al senere ICosmo- 
goni derved, at den ikke er Udslag af Spekulation. Derfor fore- 
ligger den heller ikke ordnet, det er ililie saadan, at naar man 
traeliker i Stroppen l'older hele Systemet sig logisli automatisk 
ud, som man fornemmcr det ved de senere filosofislie Systemer. 

Denne Sliabelse er nemlig Udtryli for Oplevelse, en stör 
Grundoplevelse, der sliyder ud til mange Sider. Derfor faar den 
mange Temaer, som atter udformes i Myter. 

Disse Myter er Kulllegender. De fortaeller om en Raelilie Op- 
levelser og Folelser, som de menneslielige Kultdeltagere har haft. 

Forud har de oplevet Kämpen og Daemonens Faid. Med Ud- 
gangspunkt heri folger en ny Side af Dramaet. Den voldsomme 
Kraft, der var aliliumuleret for at modstaa Daemonen, bliver 
ved dennes Fahl pludselig fri. Det er Psyliologien i »Vandenes 
Udlosning«. Der har vaeret et saadant Omsving i Stemningen, et 
Punkt, hvor man pludselig stod fri af det ondes Magt, og den 
anvendte opstemmede Energi og Kraft omsattes i en fremvael- 
dende Livsfolelse, der uhaemmet svulmede op til en Hojde af 
klar tindrende Livsfylde, der foltes som en kolossal Fornyelse 
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af alt menneskeligt og i videre Forstand af alt jordisk, af hele 
Verden. Det er Skabelsen. Man har feit, hvordan Livskrsefterne 
i alt paany udgik fra det Vseld, som nu atter randt frit og frisk, 
segte ud i de givne Baner og Omraader, vakte alt til Live igen og 
genoprettede den etiske Orden i Verdenslivet. I dette gyldne 
0jeblik har man folt, at man ejede Verden saa ung og ny som 
fra den forste Begyndelse. 

Man har folt sig selv blive til derved. Der siges, at det er 
Gudens Fodsel, men det betyder, at det er Menneskenes. Saa 
dybt har man oplevet Genskabelsen og Fornyelsen, at denne 
Stund ogsaa for Mennesket selv maa staa som en ny Tilblivelse. 
Ny i den Forstand, at man her atter staar ved det egentlige, det 
sande, det uroprindelige, det som altid har vseret og altid vil 
A'sere, men som man for hver Gang maa ksempe sig ind til. 

Dette er Oplevelse, men ikke fri aandelig Oplevelse som den 
senere indiske Mystik. H\'oi' umiddelbar den end har vseret — 
og derom vidner Udtrykkenes Art, deres Frislched og Styrke — 
er den noje knyttet til og udspiller sig indenfor en sluttet Kult- 
kreds under besternte rituelle Handlinger, og fra denne praktiske 
Underbund kan Oplevelsen ikke losnes, uden at den totalt sendres. 

Denne dramatiske Oplevelsesrsekke har taget sin Begyndelse 
under den rituelle Akt, som inkluderer Dsemonkampen. Hvor 
den dernsest udidkler sig og naar sit Hojdepunkt ses klart af de 
Motiver, som den bygger over: Somaens Erhvervelse og Soma- 
drikningen. Det er Oplevelsesindholdet fra Drikkelagets Sfsere, 
der hvor Kultens Hensigt naar sin hojeste Fuldendelse. 


Resume. 

Med de forskellige ovenl'or anforte Tekster er Fremstillingen 
af selve Indra-Vrtra Kamplegenden fort til Ende, saadan som 
den er udformet indenfor den vediske Mytekreds. Det künde 
vsere belejligt nu at opresumere hvilke Trsek, der er fundet 
som karakteristiske for Vrtra og Vrtrakampen. 

Vrtra er noget, som fremstaar, bliver til paa Kultpladsen, gor 
sin Magt gseldende paa Kultpladsen — hvad der betyder at göre 
den gseldende over den hele Verden — ligesom ogsaa Indras 
Kamp med Vrtra lokeres paa Kultpladsen. 
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Vrtra er af en sammensat Natur, rummer baade det dsemo- 
niske og det vserdifulde, det overordentlig onde og det over- 
ordentlig gode. Hvad det gode er, siges paa forskellig Vis. Det 
er al Viden, al iEre, al Nsering, al Lykke, det er Fode og det er 
Kraft (ufrya). Det kaldes ogsaa Agni og Soma, Ukthya-Ofringen, 
og Rigi^eda, Yajurveda og SämaA^eda, d. a^. s. hele Kulten. Det er 
altsaa alt, hvad der ud fra de forskellige Aspekter, der fore- 
kommer i de forskellige Ritualforklaringer, kan anses for det 
bedste og hojeste. Endelig er der ogsaa det storladne Udtryk 
»Vandene«, der ligesom omfatter det essentielle i alle de andre 
Begreber i sig. Det kan ogsaa kaldes: »det, hvorved han (Vrtra) 
er denne Verden« (Taitt. S. 2,4,12,3). 

Det beskrives som en Tilranelse, at Vrtra ejer disse Ting, 
alligevel er de intimt forbundne med ham. Vrtra kan ikke drse- 
bes, uden at det gode ogsaa drsebes. Indra kan derfor ikke ned- 
lsegge Vrtra, for han har kaldt det gode ud af ham over paa sin 
Side. Det viser, at Meningen med Drabet foruden Tilintetgorelsen 
af det dsemoniske lige saa fuldt er Erhvervelsen af den gode Del. 
Under Kämpen udvirkes det, at kun det rent onde, det dsemo¬ 
niske, drsebes, men ikke det gode, som tvsertimod udfries og 
vindes. 

I Forlsengelse heraf er Dsemondrabet en universel Skabelse. 
Hele den menneskelige Verden med alle dens Grundvserdier og 
den etiske Verdensorden skabes. Guden skabes, og med Guden 
Folk et. 

Mange af de velsignelsesrige Ting, der fremkommer ved 
denne Skabelse, stammer direkte fra den nedlagte Vrtra. Det 
gselder idsse kultisk i'serdifulde Ting. I Traad dermed siges det, 
at Vrtra skal vsere Indras Fode efter Kämpen, og det fremgaar, 
at der A r ed Dsemondrabet erliven^es Offerfode, i snsevrere For¬ 
stand Soma. 

Det er en Ophojelse for Indra at drsebe Vrtra, men samtidig 
er der dermed forbundet en Folelse af Frygt og Skyld. 

Alle disse forskellige Omstsendigheder peger hen paa et 
sakralt Offerdrab, som det forekommer indenfor de primitiv¬ 
antike Kulturer, lrvor den dramatiske Spsending med dens Spil 
af Antiteser har sin Grund i, at Dsemonen er inkorporeret i det 
Medium, hi'oraf man gennem de rituelle Handlinger erhverver 
det sakralt A'serdifulde. Dsemonkampen er saalcdes ofte inkorpo- 
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reret i Ombringelsen af Offerdyret. Der er Skyld derved, for 
almindeligvis er det en Helligbr 0 de at forgribe sig paa Dyrenes 
Liv, men det er nodvendigt under Kulten for at frembringe den 
kultiske Kraftspise, der skal tjene Guder og Mennesker til Kom¬ 
munion; derfor er det ogsaa en ophojet Handling. 

Identifikationen mellem Offerdyret — det heiligste af det 
heilige — og Daemonen er en dramatisk Antitese, som ilcke er 
Udslag af spekulativ Symbolik, men kommer af Oplevelse, en 
naturlig Folge af den Erfarings Art, som udtrykker sig i Kulten. 
Den har sin Grund i Kultens dybeste Vaesen, nemlig det aktivt 
skabende. Livet er ikke givet en Gang for alle, men det erhverves, 
skabes i Kulten, og det kan ikke erhverves undtagen man sam- 
tidig nedlaegger Daemonen. 

Nogen fast Verdensorden med besternte Pladser til Prin- 
ciperne godt og ondt kender denne Erfaring ikke. Der er et 
Kaos, som af sig selv vilde vaere daemonisk, hvis ikke Menneskenes 
Samfund gjorde en ordnet Verden ud deraf og stadig haevdede 
denne Verden overfor det daemoniske. Verden er ikke blevet 
til en Gang for alle, men for at den skal bestaa, maa man stadig 
gentage dens Skabclse — bekraefte de opretholdende Kraefter og 
holde dem i Gang — og det vil sige, at den til Stadighed maa 
bygges op paa nedlagte Daemoner. 

At erhverve Offerets heiligste Kraft, Offersubstansen, den 
hvorved man ivaerlcsaetter den kultiske Skabclse, maa derfor 
nodvendigvis gaa Side om Side med at l'orstode det ondes Re- 
praesentant, af sig selv Springer disse to Motiver samnien, natur- 
ligt forener de sig i en og sarnme Ritualakt. 

Det, der kult-praktisk ligger til Grund for det mytiske Vrtra- 
begreb, maa vaere en lignendc Storrelse med et lignende Indhold. 
Ogsaa her maa Daemonen vaere inkluderet i en vaerdifukl Ting, 
som af kultiske Grunde maa ombringes. Man ser herunder bort 
fra de vaerdifulde Sider, og ihjelslaar da kun det daemoniske 
under Ombringelses-Processen, medcns man netop erhverver 
det vaerdifulde i en frigjort, hojere og fuldere Form. 

Del maa ogsaa vaere en Ting, der underkastes en Rehandling, 
der svarer til de mytiske Traek, der fortaelles. Det behover ikke 
nodvendigvis at vaere et Dyr, Planter kan have en fuldstaendig 
tilsvarende Stilling, hvor de er blevet det Medium, hvoraf man 
frembringer Kommunionsmidlet. Selve dette behover ikke nod- 
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vendigvis at A'aere en Spise, det kan lige saa godt forekonnne, at 
den sakrale Drik faar samme Stilling og Betydning. 

Vrtrakampens naere Forbindelse med Somaens Erhvervelse 
og Somaens Drikning peger paa det centrale Somaritual og i 
saerlig Grad paa dcttes essentielle Moment, Presningen af Soma- 
staenglerne. Her staar man ojensynlig overfor det rituelle Ud- 
gangspunkt for Mytens Fortaelling om Daemonkampen. Vrtra- 
begrebets rituelt haandgribelige Genpart har i snaevrere Forstand 
vaeret Somaplantens Staengler, hvoraf man ved Bankning eller 
Presning udvandt den berusende Saft, der var det centrale og 
uundvaerlige til Blandingen af Somakultens sakrale Kommu- 
nionsdrik. 

I det folgende vil denne Anskuelse naermere blive udbygget. 


Identifikation af Soma og Vrtra. 

Efter at have gennemgaaet de Myter, der udtrykker den 
kultdramatiske Oplevelse, der svarer til Daemonkampmotivet, 
vender Betragtningen sig nu til de legendariske Tekster, der 
kaster Lys over den anden Side af Sagen, nemlig saadanne, 
der kan tjene til naermere at belyse Forholdet mellem Ritual og 
Legende, den i Myterne skildrede Oplevelse i Forhold til den 
udforte Kultus. 

Undersogelsen peger i Retning af, at der i hvert Faid indenfor 
et vist Tidsrum i Kulten har foreligget en Identifikation af Dae¬ 
monen og Offermidlet, af Vrtra og Soma. 

Försaavidt dette er Tilfaeldet, maa det haA^e sat sig legendariske 
Spor. Der maa vaere Myter, der er bygget over dette Moth-, Gen- 
fortaellinger af Kulten eller af kultiske Forhold, der gaar ud 
fra dette Moment. 

Det vis er sig da ogsaa, at det er der i tilstraekkeligt Maal. 
Disse Tekster forekommer i Brahmanaerne som Led i forskellige 
Ritualforklaringer. Derfor er de heller ikke ens, men de indeholder 
alle som et Argument til Udlaegningen den Grundtanke, at Soma 
og Vrtra er identiske Storrelser. Det ses endda, at det er en 
Tanke af en vis overbevisende Kraft. Den fremsaettes ikke som 
en ny spekulativ Formodning, men netop med den Autoritet, 
som der er over en gammel anerkendt Forestilling. 

D. Kgl. Danske Vidensk. Selskab, Hlst.-fil. Medd. XXX,8. 8 
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En saadan Tekst er Cat. Br. 3,4,3,13: »Hvad det angaar, at 
de gor Somaen svulmende (Äpyäyana, en sserlig Ceremoni): 
Soma er en Guddom, thi Soma (Maanen) er paa Himlen. »Soma 
var Vrtra, for vist, hvad der er Bjergene og Klipperne, det er 
hans Legeme; der gror denne Urt, der kaldes Ucänä«, saaledes 
talte Cvetaketu Auddälalci, »naar de har bragt den hid, saa 
presser de den, og ved Hjselp af Indvielsen, Upasad-Ceremo- 
nierne, Tänünaptra-Ceremonierne og Äpyäyana gor de den til 
Soma«. Og paa samme Maade, ved Hjadp af Indvielsen, Upasad- 
Ceremoniernc. Tänünaptra-Ceremonierne og Äpyäyana gor ogsaa 
han (Offerbringeren) den til Soma«. 

Ligeledes Cat. Br. 4,2,5,15: »Derpaa fortssetter han med 
[Ofringen af] de Offerkager, der horer til Presseritualet. Soma ei¬ 
en Güddom, thi Soma (Maanen) er paa Himlen. »Soma var 
Vrtra, for vist, hvad der er Bjergene og Klipperne, det er hans 
Legeme; der gror denne Urt, der kaldes Ucänä«, saaledes talte 
Cvetaketu Auddälaki, »naar de har bragt den hid, saa presser 
de den««. 

I begge disse Tclcster citeres en gammel Praesteautoritet, hvis 
Udgangspunkt er det, at Vrtra og Soma er identiske. Teksterne for- 
klarer, at Bjergene er Vrtra-Somas Legeme. 

At der har vseret en saadan Forestilling ses ogsaa af Rigveda, 
hvor den spiller ind i Vrtrakampens Forestillingskreds. Saaledes 
siges det om Indra i R. V. 1,32,1-2: »Han drajbte Slangen, bancde 
Vej for Vandene og splittede Bjergenes Bug; han draebte Slangen, 
der har sogt Tilflugt paa Bjerget«. Og 1,57,6: »Dette störe vidt 
udstrakte Bjerg har du, Indra, Tordenkilens Besidder, spaltet 
Stykke for Stykke med Tordenkilen, de indesluttede Vande lod 
du stromme frit og tiltog dig alene al Kraft til fühle«. 

Men Bjergene, der altsaa er Vrtras Legeme, er ogsaa identiske 
med denne Plante, der gror paa dem, og det er Somaplanten. 
Under Kulten bliver den til den egentlige Soma. Det maa vaere 
Cvetaketu Auddälakis Tankegang. For den primitiv-antike Er- 
faringsmaade kan der godt vaere Identitet mellem et Bjerg og 
en Plante, de kan vaere Udtryk for samme Liv, samme Kraft. 

De samme Forestillinger, ogsaa med Identiteten af Soma og 
Vrtra som Udgangspunkt, forekommer i en anden Forbindelse 
i Cat. Br. 3,9,4,2: »Derpaa tager han Pressestellen. Nu bestaar 
disse Pressestene af Klippe, og Soma er en Guddom, thi Soma 
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(Maanen) er paa Himlen; Soma var Vrtra, for vist, hvad der er 
Bjergene og Klipperne, det er hans Legeme. Med [hans eget] 
Legeme er det saaledes, at han gor ham fuldkommen, gor ham 
hei. Derfor bestaar de (Pressestenene) af Klippe. At de presser 
ham, det er, at de slaar ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjselp 
af denne [Sten, Soma-Vrtras eget Legeme]. Saaledes genopstaar 
han deraf, saaledes faar han nyt Liv. Derfor bestaar Presse¬ 
stenene af Klippe«. Sidste Afsnit forekommer ogsaa Cat. Br. 
3,9,4,8: »Han maaler ham (Soma) ud. At de presser ham, det 
er, at de slaar ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjgelp af denne 
[Sten]. Saaledes genopstaar han deraf, saaledes faar han nyt 
Liv. Og fordi han udmaaler [ham], derfor er der Maal, baade 
det Maal, der er blandt Mennesker, og hvad andet Maal, der 
ellers er«. 

Det Faktum, at Vrtra og Soma er identiske, bliver her det 
bserende Punkt for en Tankegang, der gaar ud paa at forklare, 
at naar man knuser Somastamglerne med en Pressesten, saa 
behandler man Soma med dens eget Legeme, og saaledes dneber 
man den ikke, men gor den hei, idet Soma — foruden altsaa 
Stsenglerne — til Legeme har Bjergene, udfra Identiteten med 
Vrtra, idet Bjergene er Vrtras Legeme. 

Ogsaa i Teksten Cat. Br. 4,4,3,4 fastslaas Identiteten mellem 
Vrtra og Soma: »Han oser den (Häriyojana-Libationen) i Dro- 
nakalaca[-Karret]. Nu, Vrtra var Soma, da Guderne slog ham 
ihjel, rullede hans Hoved af. Det blev til Dronakalaca[-Karret], 
I det find der ligesaa meget Saft sammen, som der künde vsere. 
Det flod over [med Saft], og denne Libation er overflydende. 
Saaledes fojer han det overflydende til Overflod, og derfor oser 
han denne Libation i Dronakalaca[-Karret]«. 

At Vrtra er identisk med Soma nsevnes her for at forklare, 
at Vrtras Hoved blev et vaerdi fühlt kultisk Kar, der strommer 
over med Somasaft. 

Endnu en Tekst har til Udgangspunkt, at Vrtra og Soma er 
identiske, Cat. Br. 4,1,4,8: »Han blander den (Maiträvaruna- 
Libationen) med Madk. Gründen til, at han blander [den] med 
Maelk [,er flg.]: Soma var Vrtra, for vist. Dengang da Guderne 
slog ham ihjel, sagde de til Mitra: »du slaar ogsaa«; men han 
holdt ikke af det [og sagde]: »jeg er jo Ven ( mitra) med alt, 
men naar jeg ikke er Ven, saa vil jeg blive Uven ( amitra , d. v. s. 
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miste min Karakter som Mitra, Ven)«. [De svarede]: »saa vil vi 
udelukke dig fra Offeret«. »[Vel,] saa slaar jeg ogsaa«, sagde han. 
Kvaeget fjernede sig nu fra ham [i f 0 lgende Tanke]: »Iran, sonr 
er en Ven, er blevet en Uven«; saaledes blev han berovet Kvaeget. 
Guderne forsynede ham [igen] med Kvaeg, idet de blandede 
[Somaen] med Maelk. Og paa samme Maade forsyner denne 
(Praesten) nu ham (Offerbringeren) med Kvaeg, idet han blander 
(Maiträvaruna-Libationen) med Maelk«. 

Den samme Fortaelling fmdes i Taitt. S. 6,4,8,1-2 dog med en 
betydningsfuld /Endring, idet Udgangspunktet her ikke er Drabet 
paa Vrtra, men et Drab paa Soma: »Guderne sagde til Mitra: 
»lad os ihjelslaa Kong Soma«. Han sagde: »ikke jeg, for jeg er 
Ven ( mitra ) med alt«. De sagde: »lad os [alligevel] ihjelslaa 
[ham]«. Han sagde: »lad mig vaelge et 0nske, lad dem blande 
Somaen til mig med Maelk«. Derfor blander man Maiträvaruna 
[-Libationen] med Maelk. Kvaeget fjernede sig [nu] fra ham [i fol¬ 
gende Tanke]: »han, som er en Ven, har begaaet et Drab ( krura )«. 
Det er ligesom han, (2) der udforer Offer med Soma, begaar et 
Drab; fra ham fjerner Kvaeget sig. Naar han (Praesten) blander 
Maiträvaruna [-Libationen] med Maelk, saa forsyner han netop 
Mitra med Kvaeg og [forsyner] Offerbringeren med Kvaeg. Paa 
Forhaand vidste Mitra dette: »naar jeg har begaaet dettc Drab, 
vil Kvaeget fjerne sig fra mig«, derfor valgte han saaledes«. 

Sammenholdt yder disse to Tekster et meget staerkt Bevis l'or, 
at der har levet en Forestilling om, at Vrtra og Soma var identiske. 
De peger tilbage paa en Opfattelse, hvor det at naevne Drabet paa 
Vrtra er det samme som at naevne Drabet paa Soma, idet begge 
Ting, Soma og Vrtra, i hvert Faid indenl'or et vist Moment i Kulten 
har vaeret identificeret indbyrdes i saa intim Forstand, at det var 
det samme, om man naevnte det ene eller det andet. At der mden- 
for Kulten foregaar et Drab paa Soma, idet Presningen opfattes 
som saadant, skal udredes senere. 

Der fmdes altsaa indenfor den vediske Mytekreds saa fuld- 
gyldige Beviser, som man overhovedet kan onske sig, paa det 
Faktum, at Soma og Vrtra er identiske. Og det fremgaar med 
Tydelighed, at det er en gammel autoritativ Forestilling og ikke 
et Udslag af Prsestespekulation. Der har i den gamle vediske 
Kult levet en Forestilling »Soma-Vrtra«, ligeligt bestaaende af 
begge i et Indbegreb. 
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Ovenfor er anfort de Tekster, som klart og utvetydigt udtaler 
dette. Men i Virkeligheden er denne Forestilling meget levende 
og spiller mere eller mindre indirekte ind mange andre Steder. 
Naar der f. Eks. i en Tekst, som horer til Ny- og Fuldmaane- 
offeret, siges folgende, Taitt. S. 2,5,2,4-5: »De slaar ham (Vrtra) 
ihjel ved Fuldmaane, men faar ham til at svulme ved Nymaane; 
derfor fremsiges der ved Fuldmaane Strofer, der angaar Drabet 
paa Vrtra, og ved Nymaane Strofer, der angaar Forogelse«, saa 
er denne Tekst kun forstaaelig ud fra den Sammenhaeng af 
Forestillinger, at Maanen er lig med Soma, der igen er identisk 
med Vrtra. Betingelsen for Tankegangen er det sammenfattede 
Begreb Vrtra-Soma. Ved Ordet Fuldmaane betones Vrtra-Siden 
af Begrebet, idet der tales om Drab, ved Ordet Nymaane betones 
Somasiden, idet der tales om at faa til at svulme (ä-pyä), en 
Forestilling fra en rituel Akt, hvor man faar Somastsenglerne til 
at svulme op ved at stsenke Vand paa dem, hvad der samtidig 
inkluderer Maanens Forogelse. 

Denne Forestilling, Vrtra-Soma, er det mytiske Udtryk for 
en kultisk Realitet, der forer lige ind til den centrale Oplevelse 
i det rituelle Drama: det heilige spiller tillige Dsemonens Rolle. 
Det er Erfaringen om, at Daemonen er inkorporeret i Offermidlet, 
at Dsemonens Drab og Erhvervelsen af den sakrale Drik er iden¬ 
tiske. 

At selve Forestillingen elcsisterer og endda gor sig levende 
gseldende ses klart af de ovenfor anforte Tekster. Men foruden 
disse er der andre Tekster, hvor dette dramatisk oplevcde og 
rituelt udforte Motiv kommer frem med en Realisme, der er 
direkte inspireret af, hvad der er set og oplevet paa Kultpladsen. 

En saadan Tekst er Cat. Br. 4,1,3,4-10, en Fortssettelse til den 
ovenfor anforte Fortaelling om Vrtras Drab ved Indra. Väyu har 
vaeret udsendt for at undersoge, om Vrtra nu ogsaa virkelig er 
dod, han er kommet tilbage, og Telcsten fortsaetter med folgende: 
»Han (Väyu) sagde [til Guderne]: »Vrtra er slaaet ihjel, gor nu 
med den slagne, hvad I vil«. 5: Guderne ilede da hid, ligesom 
naar man vil tilegne sig en Erhvervelse, paa den Maade, at 
hvad [af Vrtra-Soma] den enkelte [af dem] tog, det blev til en 
Ekadevatya-Graha (en Libation til en enkelt Guddom), hvad to 
[af dem tog, det blev til] en Dvidevatya-Graha (en Libation til 
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to Guddomme), og hvad mange faf dem log, det blev til] en 
Bahudevatya-Graha (en Libation til mange Guddomme). Og 
fordi de sserskilt greb ham ( vi-grah ) ved Hjselp af Bsegre, deraf 
har Libationerne ( gralia ) deres Navn. 6: Han stank for dem, 
sur og raadden blseste han mod dem, han var ikke tjenlig til at 
ofres, ejheller til at drikkes. 7: Guderne sagde [da] til Väyu: 
»Väyu, blaes ham igennem for os, gor ham velsmagende for os«. 
Han sagde: »hvad skal jeg have for det?«. »De slcal benaevne 
disse Baegre efter dig«, [sagde de]. »Javel«, sagde han, »men I 
skal blaese sammen med mig paa [ham]«. 8: Guderne adspredte 
en Smule af den Lugt og lagde den i Kvaeget. Det er Aadsels- 
lugten i [dodt] Kvaeg. For denne Aadselslugt maa man ikke 
lukke [Naesen], thi det er Lugten af Kong Soma; 9: cjheller maa 
man spytte, selv om man ogsaa mener sig afficeret deraf, maa 
man gaa rundt mod Vinden. Thi Soma er Lykkc (crf), og Syg- 
dom er Slethed ( päpman ); nu, ligesom en mere siet ( päpiyctms ), 
naar en mere lykkelig ( creyams ) ankommer, vilde gaa ned [fra 
sin Plads], paa samme Maade gaar Sygdom ned for ham (Soma). 
10: Dernsest blseste Väyu ham igennem for anden Gang og 
gjorde ham velsmagende, hvorpaa han var tjenlig til at ofres 
og tjenlig til at drikkes. Derfor kalder man disse [Bsegre, Liba- 
tioner], skont de horer til forskellige Guddomme, for Väyavya 
(d. v. s. tilhorende Väyu). Hans (Väyus) er ogsaa Kong Somas 
forste Vasat[-Raab], og disse Bsegre er opkaldt efter ham«. 

Denne Tekst kan sidestilles med en anden, Taitt. S. 6,4,7,1-2, 
der lyder saaledes: »Guderne sagde til Väyu: »lad os slaa Kong 
Soma ihjel«. Han sagde: »lad mig vselge et 0nske, lad jeres 
Libationer blive bragt med min forst«. Derfor bringes Libatio¬ 
nerne med de til Indra og Väyu forst. De slog ham (Soma) 
ihjel, han stank, Guderne künde ikke holde ham ud. De sagde 
til Väyu: »gor ham velsmagende for os«. (2) Han sagde: »lad 
mig vselge et 0nske, lad jeres Bsegre ( pcitra ) blive bensevnt som 
om de har mig til Guddom«. Derfor bensevnes [disse Bsegre, d.v. s. 
Libationer], skont de horer til forskellige Guddomme, Väyava 
(d. v. s. tilhorende Väyu). Väyu gjorde ham velsmagende for 
dem, derfor hsenger man det, som stinker, paa et vindomsust 
Sted, thi Väyu (Vinden) gor det rent og velsmagende«. 

Det er ojensynlig en og samme Myte, der her ligger til 
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Baggrund for disse to Fortsellinger. Der ses her det samme Trsek, 
som der iagttoges for ved de to Fortsellinger om Mitra og Kvaeget, 
nemlig, at den ene Udgave fortseller om Drabet paa Vrtra, medens 
den anden fortseller om Drab paa Soma. Men det er samme 
Motiv, samme Tankegang. 0jensynligt har det ikke gjort nogen 
Forskel, Udgangspunktet har vseret et og sannne, hvad enten 
man nsevnte det som Drab paa Vrtra eller Drab paa Soma, idet 
disse to, Vrtra og Soma, har foreligget identificeret i en og samme 
Ting, der har vseret det centrale Objekt i det Ritusmoment, som 
har inspireret Myten, og som den fortseller om. 

Hvad denne Ting er, faar man ogsaa Antydninger om gen- 
nem de i Myten afbildede Situationer. Det maa vsere Offermidlet, 
hvoraf man frembringer den sakrale Drik, den som baade ofres 
til Guderne og nydes af Kultdeltagerne. Det fremgaar faktislc af 
den mytiske Fortsellings Ord om, at Vrtra straks efter Drabet er 
noget, der Hyder, noget, der kan oses op i Kar. Det er et reali- 
stisk Trsek fra Kultpladsen, som her dukker op i Myten: under 
denne Form har man oplevet den drsebte Dsemon. Men dette 
flydende, som er den drsebte Dsemon, det er samtidig en hojst 
guddonnnelig Erhvervelse. Det fremgaar af den Omstsendighed, 
at Guderne straks efter Drabet iler til og sikrer sig, hvad de 
kan, deraf, som de dem tilkommende Offerandele. Dsemondrabot 
er her direkte afmalet som den Handling, hvorved man erhverver 
eller frembringer den sakrale Drik. 

Nogen bedre Illustration paa, at den Ting, der har rummet 
disse to Begreber i sig, Vrtrabegrebet og Somabegrebet, er Soma- 
stsenglerne, og at Presningen af dem er lig med Kämpen og 
Dsemondrabet, kan man ikke onske sig, naar man er lienvisl 
alene til de mytiske Udtryk for det Indhold, der opleves i Kulten. 

At Soma »flyder« af den drsebte Vrtra kommer ogsaa frem 
paa en sserlig Maade i Pa. Br. 9,5,7: »Indra drsebte Vrtra. Den 
Soma, som lob ud af bans Nsese [blev til] de brunduskede Arjuna- 
Planter; den Soma, som lob ud af hans Omentum, da det var 
udskaaret, [blev til] de rodduskede [Arjuna-Planter], De Ar- 
juna-Planter, som er brunduskede, dem skal han presse, [hvis 
han ikke kan faa Pütika-Planter]; thi det (brunt) er Brahman- 
Farven. Saa [er det, som] han virkelig presser Soma«. 

Motivet om, at Soma opnaas ved Vrtras Drab og direkte 
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erhverves af den nedlagte Vrtra, er her set ud fra Perspektive! 
om de Substituter for Soma, der i forskellige Tilfselde kan an- 
vendes, naar den originale Plante ikke kan opnaas. 

Dette kultisk-realistiske Trick, at Vrtra »flyder« efter Drabet, 
gaar ogsaa ind i andre Mytedannelser end dem, der just knytter 
til Hovedmotivet og til det kultiske Hovedformaal. Saaledes 
Cat. Br. 1,1,3,4-5: »4: Vrtra laa og tilhyllede hele denne Verden, 
som her [udstrsekker sig] mellem Himmel og Jord. Og fordi 
han laa og daekkede hele denne Verden, derfor er hans Navn 
Vrtra (vr, at daekke). 5: Indra draebte ham. Da Iran var drsebt, 
find han stinkende til alle Sider henimod Vandene; for til alle 
Sider ligger Oceanet. Nogle Vande fattede Afsky for ham, og 
[idet de steg] lxojere og hojere [op], find de over. Derfra [starn- 
mer] Darbha-Graesset (hvoraf Pavitra forfserdiges), thi de [reprae- 
senterer] de Vande, som ikke blev forurenede. I de andre [Vande] 
var der hievet iblandet [nogen Urenhed], forsaavidt som den 
stinkende Vrtra var flydt ud i dem. Det fjerner han nu fra dem 
ved Hjaelp af disse to Pavitraer, hvorefter han vier ved Staenk- 
ning med de offerrene Vande. Derfor gor han [dem] rene ved 
Hjaelp af disse to [Pavitraer]«. 

Teksten giver en mytisk Begrundelse for Darbha-Grsesset, 
hvoraf man forfserdiger et rituelt Rensemiddel. 

Denne sidste Tekst, saavel som de allerede anforte Tekster, 
rummer det Trsek, at der ved den draebte »flydende« Vrtra var 
noget urent. Dette Motiv genfindes i flere andre Tekster, saa¬ 
ledes Taitt. S. 6,1,1,7: »Indra draebte Vrtra; han besudlede Van¬ 
dene ved sin Dod. Hvad der af disse var offerrent, offertjenligt 
og guddommeligt, det gik op af Vandet, det blev til Darbha¬ 
graes. Naar han renser [Offerbringeren] med Bundter af Darbha¬ 
graes, saa renser han ham netop med de Vande, som er offerrene, 
offertjenlige og guddommelige«. 

Taitt. Br. 3,2,5,1: »Indra draebte Vrtra. Han besudlede Van¬ 
dene ved sin Dod. Hvad der af disse var offerrent, offertjenligt 
og guddommeligt, det gik op af Vandet og blev til Darbhagraes. 
Naar han renser Vandene med Darbhagraes, saa renser han dem 
just med de Vande, som er offerrene, offertjenlige og guddomme¬ 
lige. Han renser dem med to [Grsesstraa]«. 

Taitt. S. 6,4,2,3: »Indra draebte Vrtra. Han besudlede Van- 
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dene ved sin Dod. Hvad der af disse var offerrent, offertjenligt 
og guddommeligt, det undslap og blev til de rindende Vande 
( vahantl ). Han tager [Vasativari-Vandene] af de rindende Vande, 
og saaledes tager han [dem] netop af Vande, som er offerrene, 
offertjenlige og guddommelige«. 

Dette Urenhedsmoment knytter noje til Vrtradrabet, som det 
siges Taitt. S. 3,3,7,3: »At Indra draebte Vrtra, det var Urenhed 
( amedhya ), at han tilintetgjorde Yatierne, det var Urenhed«. 

Denne Urenhed haenger sammen med det Forhold, at Ritual- 
dramaets Genstand rummer baade det daemoniske og det vel- 
signelsesrige, samt det Forhold, at det er Hensigten at ihjelslaa 
det daemoniske saavelsom at erhverve det velsignelsesrige, hvad 
der fuldbyrdes under et. 

Ved det sakrale Drab draebes Daemonen, og den Identifika¬ 
tion, der hidindtil har foreligget, oploses nu. Af den draebte 
Daemon bliver der en uren besudlende Potens tilbage, men sam- 
tidig erhverves det kultislc vaerdifulde. Disse to, Besudling og 
Velsignelse, er da Sider af samme Sag. Endnu i det forste Stadium 
er de ikke ganske adskilte, der er et Spil imellem dem, de kan 
uventet glide over i hinanden. Det samme Forhold viser sig ved 
de forste Draaber af Soma, de har endnu Betoning af det dae¬ 
moniske. 

Det er imidlertid Kultens Hensigt at opnaa en absolut Ad- 
skillelse af de to Elementer, og den kommer ogsaa i Stand. 

Til den ene Side faar man saa den guddommelige Somadrik, 
den livgivende Fode for Guder og Mennesker. 

Til den anden Side foreligger det daemoniske i afkraeftet og 
aflivet Tilstandsform, dog stadig som en uren og halvfarlig 
Potens. Det skal senere paapeges, at Ideer af den sidstnaevnte 
Art netop knytter til de brugte og udpressede Somastaengler. 


Somapresningen. 

Det er fremgaaet, at der i Kulten foreligger en Identifikation 
af Vrtra og Soma. Yderligere peger mange Traek hen paa, at 
den centrale Daemonkamp, Vrtrakampen, er blevet fuldbyrdet 
under det rituelle Moment, hvor man presser, banker eller knuser 
Somastaenglerne og saaledes udvinder Saften, der er den vig- 
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tigste Bestanddel i den sakrale Drik, der desuden bestaar af 
Maslk og Vand, og hvor der iovrigt ogsaa kan iblandes forskellige 
andre Ingredienser. 

Forsaavidt dette er rigtigt, maa det forholde sig saaledes at 
man i de mytiske Trsek, der fortselles om Soma og Somapres- 
mng, maa kunne finde Overensstemmelse med de Tanker og 
Motivei, der knytter sig til Indra-Vrtrakampen. 

Man maa forvente at finde folgende tre Hovedtemaer: der 
slcer et Drab, der er Skyld derved, det er en Skabelse. 

I Almindelighed kan man med Henblik paa den rituelle 
Skle sige, at Formier, som udtaler Tanken om Damiondrab, og 
Formier, der direkte rummer Ordet Vrtra eller Tanken paa 
denne, mere hyppigt end det ellers er Tilfseldet i Kulten fore- 
kornmer 1 Anledninger vedrorende Presningens Ritualpraksis 
Drab af Dsemoner og Fjender, hvad der for den primitiv-antike 
Erfaring bliver det samme, gaar ganske vist som et Ledemotiv 
gennem liele den vediske Somakult, men det er dog ligesom dette 
Motiv faar en sserlig stserk Betoning under den Del af Kulten, 
som knytter til Presningen. Endelig har Guden Indra sin vig- 
tigste Plads og Stilling indenfor Somaritualet. 

Det viser sig snart, at Forestillingen om et Drab i hoj Grad 
er levende indenfor Presseritualet. Selve Presseprocessen fore- 
kommer og omtales ofte som et Drab. Det siges, at det at presse 
Soma er at drsebe Soma: 

Taitt. S. 6,4,4,4: »De drseber Soma, naar de presser liam. 
Han borttager nogle Stillte, saaledes redder han ham«. 

Taitt. S. 6,6,7,1: »De drseber Soma, naar de presser ham. 
Naar der er et Soma[-Offer], saa er det ligesom, naar de for 
den dode ihjelslaar Anustarani[-Koen]«. 

Taitt. S. 6,6,9,2: »De draeber Soma, naar de presser ham; 
naar Soma drsebes, drsebes [ogsaa] Offeret; [og] naar Offeret 
[drsebes, drsebes ogsaa] Offerbringeren. De Brahma-kyndige 
siger: »hvad er det, som Offerbringeren gor under Offeret, hvor- 
ved han gaar levende til Himmelverdenen?«. En »Tagen-i-Live« 

( jiva-graha ), det er, hvad Adäbhya[-Ceremonien] er; han tager 
af [Somaen], for [den er] presset; og saaledes lader den ham 
i Live gaa til Himmelverdenen«. 

At Somaen alligevel ikke drsebes under Presningen fremstilles 
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her som Indholdet i en Ceremoni, der gaar ud paa at borttage 
nogle Stillte, for Presningen begynder. 

Taitt. Br. 2,2,8,1 : »Nu, man ihjelslaar Soma, naar man ud- 
presser den«. 

Taitt. Br. 1,3,1,2: Guderne sogte efter Agni og Soma; de 
havde fundet Agni; dernsest: »De (Guderne) fandt Soma, de 
drsebte ham; hans Sltikkelser greb ( grah ) de sserskilt, eftersom 
[de blev] erltendt; [saaledes] blev disse Libationer (gralia) til; 
det er det, der gor Libationerne til Libationer«. 

I denne Teltst, der er mytisk praeget, fortselles, at Guderne 
drsebte Soma og dernsest »greb« ham som Libationer. Udgangs- 
punktet maa vsere Presningen, og Teksten frembyder en Parallel 
til Cat. Br. 4,1,3,4, Fortsellingen om, at Guderne straks efter Vrtras 
Drab ilede til og greb ham i Skaale. 

Drab paa Soma omtales ogsaa, uden at der er direkte Til- 
knytning til Presning, Taitt. S. 6,2,2,4 og 6,3,7,5: »Guderne 
gjorde Offersmorret ( glirta ) til en Tordenkile og drsebte Soma«. 

Det er aabenbart netop Meningen med Soma, at den skal 
»drsebes«. Og det er Guderne, der gor det. 

Endnu en Rsekke Tekster konstaterer, at Presningen er et 
Drab paa Soma: 

Cat. Br. 11,1,2,1-2: »1: Naar de spreder (d. v. s. udforer) 
Offeret, saa drseber de det; naar de presser Köngen (Soma), 
saa drajber de ham; naar de »beroliger« ( sam-jnä ) Offerdyret 
og udskserer det, saa drseber de det; det er ved Hjselp af Morter 
og Stoder, og den ovre og nedre Kvsernsten, at de drseber Havis- 
Offeret. 2: Og naar han saa har drsebt Offeret, saa gyder han det, 
ligesom Ssed, i Ihlen, ligesom i et Skod. Thi Ilden er Offerets Skod. 
Derfra fodes det [igen], Derfor skal han fuldfore de ti Ofringer, 
for hvilke Vasat-Raabet udfores«. 

Det fremgaar heraf, at der foregaar et Drab paa Offermidlerne 
under Offeret, men ogsaa, at der linder en Genskabelse deraf, 
en Nyfodsel, Sted. 

Cat. Br. 3,3,2,6: »Naar han (Soma) nu kobes, saa bliver han 
kobt for et [besternt Formaal, nemlig] for Metrenes (d. v. s. de 
heilige Hymners) Kongedomme, for Metrenes Verdensherre- 
domme. At de presser ham, det er, at de drseber ham. Han siger 
til ham: »det er for Metrenes Kongedomme, at jeg kober dig, 
for Metrenes Verdensherredomme, og ikke for at drsebe [dig]««. 
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Denne Tekst knytter til K 0 bet af Soma. Man siger til Soma, 
at han kobes for de heilige metrisk affattede Ords Skyld, for at 
de heilige Ord skal herske, d. v. s. for at Kulten kan slce Fyldest. 
Man siger yderligere, at det ikke er for at drsebe Soma. I Om- 
gaaelsen af den Realitet, som netop fastslaas i de andre Tekster, 
nemlig at det at presse Soma er at drsebe ham, kan der ligge 
antydet en Beklagelse over, at dette Drab maa slce. Det er uund- 
gaaeligt, men det er beklageligt. Dog ligger der sikkeit ogsaa 
antydet cleri det andet störe Tema, der horer til Kampmotivet, 
nemlig at Drabet samtidig er en Slcabelse. 

At Presningen foruden at vaere et Drab samtidig er en Slca- 
belsesproces, findes klärt udtalt i en Rselcke Tekster. Somaen 
genopstaar af Presningen, fodes til nyt Liv: 

Cat. Br. 3,9,4,2: »Derpaa tager han Pressestenen. Nu bestaar 
disse Pressestelle af Klippe, og Soma er en Gnddom, thi Soma 
(Maanen) er paa Himlen. Soma var Vrtra, for vist, hvad der er 
Bjergene og Klipperne, det er hans Legeme. Med [hans eget] 
Legeme er det saaledes, at han gor ham fuldkommen, goi ham 
hei. Derfor bestaar de (Pressestenene) af Klippe. At de presser 
ham, det er, at de slaar ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjselp 
af denne [Sten, Soma-Vrtras eget Legeme]. Saaledes genopstaar 
han deraf, saaledes faar han nyt Liv. Derfor bestaar Presse¬ 
stenene af Klippe«. 

Cat. Br. 3,9,4,8: »Han maaler ham (Soma) ud. At de presser 
ham, det er, at de slaar ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjselp 
af denne [Sten]. Saaledes genopstaar han deraf, saaledes faar 
han nyt Liv. Og fordi han udmaaler [ham], derfor er der Maal, 
baade det Maal der er blandt Mennesker, og hvad andet Maal 
der ellers er«. 

Cat. Br. 3,9,4,23: »Og hvorfor han (Soma) lcaldes Yajna 
(Offcr): at de presser ham, det er, at de slaar ham ihjel; og det, 
at de spreder ham (d. v. s. udforer Offeret), det er, at de ladei 
ham fodes igen; han fodes, idet han bliver spredt (d. v. s. idet 
Offeret bliver udfort), han fodes bevsegende sig (yan jäyate), 
deraf Yanja, og Yanja, det er det, som lcaldes Yajna«. 

Det fremgaar af disse Tekster, at man ganske vist under 
Presningen slaar Soma ihjel, men at dette netop er en Slcabelse, 
man gor Soma »hei«, saa han genopstaar til et fnlclere Liv 

end for. 
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Hvad det betyder, at Soma bliver »hei«, slcinner igennem i 
en Tekst, der i det hele taget giver fuld Oplysning om, hvad 
der sker ved Presningen: 

Cat. Br. 3,9,4,17-18: »Naar han skal til at banke [Somaen 
med Pressestenen], saa skal han i sit Sind tsenke paa den, han 
hader. »N. N. slaar jeg, ikke dig«, [tsenker han], Nu, den som 
ihjelslaar en menneskelig Brahman, ham fordommer man, men 
hvor meget mere saa ikke denne, som ihjelslaar ham (Soma). 
Thi Soma er en Guddom. At de presser ham, det er, at de slaar 
ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjaelp af denne [Sten]; saa¬ 
ledes genopstaar han deraf, saaledes faar han nyt Liv, og saa¬ 
ledes opstaar der ikke nogen Skyld. Men hvis han ikke hader 
nogen, saa skal han i sit Sind tsenke paa et Grsesstraa, og saa¬ 
ledes opstaar der ikke nogen Skyld. 18: Han bankei [med 
Formlen]: »frygt ikke, slcselv ikke«; det er, at han siger: vser 
iklce bange, skselv ikke, N. N. slaar jeg, ikke dig. »Tiltag dig 
nserende Kraft (üiy)«; det er, at han siger: tiltag dig Saft (rasa). 
»I to Slcaale (dliisanä), som er faste, vier faste, antag jer nserende 
Kraft«; nogle siger: det er just disse to Pressebiseddei (pha- 
laka), som der hentydes til. Hvad saa, hvis man [ved et Uheld 
under Banlcningen] lcom til at sonderbryde disse Planlcer? Det 
er jo disse to, Himmel og Jord, der slcselver for den hsevede 
Tordenkile (d. v. s. for Pressestenen). Jnst for disse to, Himmel 
og Jord, forsoner han nu ( etad ) dette (ena, Säyana: yajna, 
Offeret), og saaledes forsonet gor det dem ingen Slcade. »Antag 
jer nserende Kraft«, Det er, at han siger: antag jer Saft. »Det onde 
er drsebt, ikke Soma«, [med disse Ord] ihjelslaar han ethvert 
Onde for ham (Offerbringeren)«. 

Det fremgaar af denne Tekst, at Presningen er et Drab, 
Soma drsebes derved. Og til dette Drab knytter der sig Skyld. 

Med dette Slcyldmoment staar man overfor det tredje störe 
Tema fra Dsemonkampmotivet. Det udtrylclces ogsaa mere lcort- 
fattet i Pa. Br. 16,1,12: »En Gndernes Manddrseber (virahan) er 
den, som presser Soma. De [,som udgor] hundrede [af de 112 
Koer, der er Offerhonorar, ] ved dem forsoner han denne For- 
trsed og Guderne; de [,som udgor] ti [Koer] ti er Livsaandeine 
(präna) i Tal — ved dem tilfredsstiller han [sine] Livsaander, 
og ved den, som er den elvte, sig selv (ätman), rnedens den, som 
er den tolvte, er Offerhonoraret«. 
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I denne Tekst er Temaet sei ud fra det Perspektiv, som hed- 
der Offerhonoraret til Prsesterne. Tendensen gaar ud paa at vise, 
at af de 112 Koer, der betales, er kun den ene det egentlige 
Honorar, de andre er Udsoning af Skylden. At Prsesterne har 
kunnet bruge denne Forestilling til at retfserdiggore deres hoje 
Lonkrav med, viser, at det har vseret en levende og virksom 
Folelse hos Offerbringerne. 

Dette Skyldmoment har indenfor det vediske Offer en naturlig 
Analogi, idet der ogsaa forekommer Skyld ved Slagtning af Offer - 
dyr. Det skinner igennem i folgende Tekst, Cat. Br. 3,8,3,4-7: 
»4: Og han instruerer Camitr (Slagteren): »hvis man sporger 
dig: »er Offerfoden kogt, Camitr?«, skal du kun sige: »kogt«, 
ikke: »kogt, servserdige«, og ikke: »kogt, sandelig««. 5: Efter 
med Juhü[-Skeen] at have taget af det spsettede Offersmor (Ghee 
blandet med sammenlobet Mselk) sporger Adhvaryu, idet han 
trseder frem mod [Camitr]: »er Offerfoden kogt, Camitr?«. 
»Kogt«, svarer han. »Det er Gudernes«, [siger] Adhvaryu med 
sagte Stemme. 6: Gründen til, han sporger, er folgende: Gudernes 
Offerfode [skal vsere] kogt, og ikke ukogt, og det er Camitr, som 
ved, om den er kogt eller ukogt. 7: Gründen til, han sporger, er 
[ydermere] folgende: »med kogt [Offerfode] vil jeg foretage 
[Offer]«, [tsenker han]; og selv om det er ukogt, saa er det dog 
kogt Offerfode for Guderne og kogt for Offerbringeren, og Adhva¬ 
ryu er uden Skyld, det er paa Camitr, at Skylden hviler. Tre 
Gange sporger han, for trefoldig er Offeret. Og hvorfor han sagde: 
»det er Gudernes«; hvad der er kogt, det er Gudernes, derfor 
siger han: »det er Gudernes««. 

I det sidste Afsnit af Teksten opereres der i den ritualistiske 
Udvilding ganske tydeligt med et Skyldmoment, og det henfores 
til Slagteren, d. v. s. det stammer fra Ombringelsen af Offerdyret. 

Denne Skyldfolelse er som tidligere nsevnt et almindeligt 
forekommende Trsek indenfor primitiv-antike Folks Kultus, og 
den har til Aarsag, at man under Kulten er nodt til at forgribe 
sig paa Ting, som er heilige, og hvis Liv det ellers er Helligbrode 
at tage. Det er imidlertid nodvendigt for at frembringe det sakrale 
Middel, der kan slcabe Kultens Kommunion mellem de gud- 
dommelige Magter og Menneskene. 

I den anforte Tekst, Cat. Br. 3,9,4,17-18 nsevnes en Forholds- 
regel til Afvsergelse af Skylden: den under Presningen fungerende 
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Person skal tsenke paa en Fjende eller et Grsesstraa. Han maa 
altsaa under ingen Omstsendigheder rumme den Tanke, at det 
er den guddommelige Soma, han presser. 

Dette Trsek er tidligere anfort i dets mytiske Udformning'. 
Thi der kan nseppe herske Tvivl om, at man ved denne Ind- 
stilling hos den fungerende Somapresser staar ved Udgangs- 
punktet til de mytiske Forestillinger om, at alt det gode og vserdi- 
fulde i Vrtra kaldes ud af denne over paa Indras Side, for 
Guden kan käste Tordenkilen. 

Der foreligger jo, som for vist, en Identifikation af Dsemonen 
og Offermidlet, et Begreb Vrtra-Soma. Under Presningen holdes 
Soma-Siden af Begrebet udenfor; saaledes drsebes Soma ikke, 
og Skylden afvserges. Presningen, Tilintetgorelsen, rammer da 
Dsemonen alene. At det forst og fremmest anbefales Soma- 
presseren at tsenke paa en Fjende hsenger sikkert sammen med 
Opfattelsen om, at Presningen er en Kamp, hvor man ihjelslaar 
de fjendtlige Krsefter, hvad der bliver det samme som de dsemo- 
niske Magter. 

Gennem denne ritualistiske Tekst faar man altsaa Glimt af, 
hvordan de Temaer, som for er betragtet i deres mytiske Ud¬ 
formning, er blevet »spillet« af de i Kultdramaet agerende, 
nemlig forst og fremmest som et givet Bevidsthedsindhold ved 
en given rituel Handling. For moderne indstillede Mennesker 
synes den ydre Manifestation at vsere overordentlig ringe i For- 
hold til Indholdet og saa lidet dseklcende dette, at man kan have 
svsert ved at se Forbindelsen mellem de to Ting. 

Men det er netop den Art, som raader i det primitiv-antike 
Kultdrama. Der forekommer ikke teatralsk Optrseden med ud- 
vortes Scenearrangementer. Dramaets Udforelse gaar vsesentlig 
gennem den indre Oplevelse, og denne Ander sit Udtryk i en 
praktisk Handling, der ikke er skabt med det Formaal at vsere 
et Vehicel for det oplevede Drama, men som har en selvstsendig 
Oprindelse, idet den udspringer af Hverdagens almindelige 
Krav og Formaal, f. Eks. at spise og drikke. 

Derfor er Oplevelsen ikke mindre. Og udover den af prak- 
tiske Hensyn bundne udforte Kultus slcaber den selv en Lejlig- 
hed, hvor den frit kan udfolde alle sine Impulser. Det er Myte- 
dannelsen. 

»Det onde er slaaet ihjel, ikke Soma«, siger den anforte 
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Tekst. I disse Ord ligger givet den dybeste Mening med Soma- 
presningen og det klareste Bevis paa, at netop Somapresningen 
er det sakrale Offerdrab i den vediske Somakult. Det onde — 
Vrtra karakteriseres netop som den eller det onde —- har vseret 
inkorporeret i det, som er Somaen, i Somastaengleine. Pies- 
ningen er et Drab, men det draebende rettes mod det, som er det 
onde, medens det, som er den egentlige Soma, holdes udenfor. 
Resultatet bliver derfor, at man gor Somaen »hei«, den bliver 
skilt fra det, som er Vrtra, og genopstaar eller fodes til fuldt 
Liv — nemlig i Form af den guddommelige Offerdrik — medens 
de draebende Slag har ramt Daemonen og ihjelslaact denne, saa 
der af den kun bliver en uren besudlende Potens tilbage. 

Disse tre Temaer, Drabet, Skylden og Skabelsen, har saaledes 
alle tre deres Rod i det praktisk udforte Presseritual. Her findes 
Udgangspunkterne til de Mytedannelser, som tidligere er gennem- 
gaaet. Drabet paa Soma genfortselles i mytisk Udformning som 
Indras Drab paa Vrtra, Skylden ved at presse Soma fortaelles 
som Indras Flugt efter Drabet, og Genskabelsen udfoimes ■ ■ 
udfra den overordentlige Betydning af Soma til Indias Skabelse 
af den menneskelige Verden efter Sejren. 

Myterne knytter til Indra, fordi hau er Somaritualets hand¬ 
lende Agens, han er synonym med Menneskene, der handler 
under Aspekt af dette kultiske Moment. 

Netop den Rolle, som Indra spiller under Somaritualet, bi- 
drager mere end noget andet til at give dette Karakter af Daemon- 
kamp og Daemondrab. Presningen og Drikningen er Indras sser- 
lige Sfaere, han opfattes specielt udovende sin Virltsomhed under 
denne Del af Kulten, som det fremgaar af de talrige Formier 
og Paakaldelser, der under disse Momenter rettes til denne 
Guddom. 

Selve Presningen har vaeret lorskelligt udfort, den künde 
foregaa ved Hjaelp af Morter og Stoder, eller, som det aabenbart 
var mest almindeligt, ved Hjaelp af Pressesten, hvormed man 
bankede og knuste Somastaenglerne paa en rod Kohud, der var 
bredt ud over Braedder lagt over Lydhuller. I begge Tilfaelde var 
Indra Presningens specielle Guddom, som det fremgaai af Hym¬ 
nen R. V. 1,28 hvor de to Pressemetoder findes antydet: 
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1: »Naar Pressestenen med den brede Fod er haevet til Soma- 
presning, nedsvaelg da Indra af den [Saft], som er presset i Morter«. 

2: »Naar de to Pressebraedder som tvende Hofter er parate, 
nedsvaelg da Indra af den [Saft], som er presset i Morter«. 

3: »Naar Kvinden over at stode frem og stode tilbage, ned¬ 
svaelg da Indra af den [Saft], som er presset i Morter«. 

4: »Naar man rundtom fatter Kaernestaven ligesom Tojlerne 
for at lede [en Hest], nedsvaelg da Indra af den [Saft], som er 
presset i Morter«. 

5: »Naar, lille Morter, du bliver sat i Gang i hvert et Hus, 
skal du tone hojest her som de sejrendes Pauke«. 

6: »Skovfyrste 1 , Vinden gennemblaeser din overste Del; o 
Morter, pres Soma, som Indra skal drikke«. 

7: »Hidbringende, Rigdoms-givende er disse to, hojt spaerrer 
de Gäbet op tyggende Urter ligesom Heste«. 

8: »De to Skovfyrster 2 , ophojede ved hoje Pressere, I skal i 
Dag for os presse til Indra den sodmefyldte [Soma]«. 

9: »Bring hvad der er ladt tilbage i Baegrene, gyd Somaen i 
Sien, anbring den i Kohuden«. 

Indra er Presningens agerende Kraft, som det fremgaar af flg.: 

R. V. 2,12,6: »Han som tilslcynder den elendige og svage, 
Praesten og den bistandsogende Lovsanger, som med driltke- 
lystne Laeber hjaelper Somapresseren, der har Pressesten parat, 
han er, o Mennesker, Indra«. 

Indra hjaelper Somapresseren, d. v. s. han er den Kraft, som 
Menneskene tiltager sig, naar de presser Soma. 

De Ord, som rettes til Indra under Presningen, og som rum- 
mer baade Paakaldelser, Opfordringer og Hyldester, naevner 
specielt Indra i hans Egenskab af Daemondraeber, i saerlig Grad 
som Vrtras Besejrer. 

Ved Morgenpresningen siger Adhvaryu-Praesten, idet han 
maaler Soma ud flg.: 

Taitt. S. l,4,l,b: »Dig til Indra Vrtradraeberen, dig til Indra 
Vrtras Besejrer, dig til Indra Fjenders Bane, dig til Indra med 
Ädityaerne, dig til Indra med Al-Guderne«. Jvnf. Taitt. S. 6,4,4,1; 
»Dig til Indra, dig til Indra, [med disse Ord] maaler han [Soma] 

1 vanaspati, Bet. for et Tr;e, her vel om Köllen, der tjener som Stoder i Mor- 
teren. 

2 vanaspati, Dual, her om Morter og Kelle. 

D. Kgl. Danske Vidensk. Selskab, Hist.-fi 1. Medd.XXX,3. 
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ud, for Soma bringes for Indra; fern Gange maaler han med 
Formlen«. 

Ved det tredje Äjyacastra fremsiger Brähmanäcchamsin en 
Lovprisning, hvori Indra hyldes som Vrtras Banemand (Caland 
& Henry: »L’Agnistoma«, Pg. 248—49). 

Specielt er det dog Middagspresningen, der er Indras sandige 
Moment. Som det siges i B. V. 3,32,1: »Drik denne Soma, Indra, 
Somaens Herre, [Soma fra] Middagspresningen, som er dig kser«. 
Ligesom liele Hymnen 8,37 med sit Omkvsed knytter hertil: 
»O Vrtradrseber, drik af Middagspresningen, af Somaen, du 
Tordenkilens dadellose Besidder«. 

Ogsaa Brahmanaerne bekrsefter dette: 

Cat. Br. 11,7,2,5: »Og til Indra horer Middagspresningen«. 

Cat. Br. 14,3,1,29: »Soma er Offeret, og Pravargya er [dets] 
Hoved; han gengiver saaledes Offeret dets Hoved ved Middags¬ 
presningen, for det, som er Middagspresningen, det er udeluk- 
kende den Indra tilhorende Presning; han glseder ham saaledes i 
det, som er hans egen Andel«. 

Pa. Br. 25,14,4: »Middagspresningen tilhorer Indra«. 

Kau?. Br. 15,1.3 og 29,2: »Med Indra er Middagspresningen 
og Tristubh-Metret forbundet«. 

Kau?. Br. 22,7: »Indra er forbundet med Tri?tubh, og Indra 
har sit Ssede ( öyatana ) i Middagspresningen«. 

Angaaende Forbindelsen mellem Indra og Tri?tubh-Metret 
jvnf. Cat. Br. 9,5,1,33: »Og hvorfor der er elleve: Tri?tubh bestaar 
af elleve Stavelser, og Indra er forbundet med Tri?tubh, Indra 
er Offerets Selv ( ätman ), Indra er Guddommen; han opretter 
saaledes Offeret i ham, som er Offerets Selv, [Offerets] Guddom«. 

Under Middagspresningen staar Indras Kamp og Indras Scjr i 
Forgrunden. Under en Lovprisning ( mädhyamdinapavctmänastotra ) 
paakaldes Indra med folgende Ord, Ath. V. 7,76,6 lig med B. V. 
6,47,6: »Ksekt skal du drikke Somaen i Bsegeret, Indra, som 
Dsemondrseber, o Heit, i Kamp for Rigdomme, svselg [den] ned 
ved Middagspresningen, som Rigdomsbesidder skal du slcsenke 
os Rigdom«. 

Ved Fyklningen af Bsegrene (anf. V. Pg. 284—85) hyldes 
Indra med Hymnen R. V. 7,21, hvor det i Vers 6 hedder: »Ved 
Kraft har du udmserket dig, Indra, Luftrummet omsluttede ikke 
din Storhed i din Bane; ved egen Kraft har du draebt Vrtra, din 
Grsense fandt Fjenden ikke i Kämpen«. 
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Og ved den folgende Libation (anf. V. Pg. 286) lyder Hotr’ens 
Yäjyä saaledes, R. V. 6,17,1: »Drik Soma, du vaeldige, den du 
har aabnet Vej, som ogsaa Kostalden, du hojt lovpriste Indra, 
du som, du tapre med Tordenkilen i Haand, med Kraft sonder¬ 
slog Vrtra og alle Fjender«. 

Ved Libationerne af de to Graha til Indra Marutvant (anf. 
V. Pg. 298) lyder Hotr’ens Yäjyä saaledes, R. V. 3,47,2: »O 
Indra, forenet med Maruterne og omslcaret [af dem], drik Soma, 
du Heit, som kyndig Vrtradraeber, slaa [vore] Modstandere, 
bortjag [vore] Fjender, og skab Sikkerhed for os til alle Sider«. 

0g' ved den folgende tredje Graha til Indra Marutvant (anf. 
V. Pg. 299—304) udgor Hotr’ens Recitation en lang Lovprisning, 
Castra, hvor der hentydes til Vrtradrabet 4—5 Gange. 

I disse Paakaldelser og Hyldester spiller Maruterne en stör 
Rolle som Indras Hjselpere ved Dfemondrabet. Derfor er Mid¬ 
dagspresningen karakteriseret ved Maruterne lige saa vel som 
ved Indra, Pa. Br. 13,9,2: »Tilknyttet Maruterne er Middags¬ 
presningen« . 

Dette linder sin Bekrseftelse ved en Tekst, Taitt. S. 6,5,5,1: 
»Indra i Fsellesskab med Maruterne ihjclslog Vrtra ved Middags¬ 
presningen; idet Libationerne til Maruterne bringes ved Middags¬ 
presningen, saa bringes de for Offerbringeren som Vrtra-(d. v. s. 
Fjende-)drsebende«. 

Denne Tekst udtrykker med umiddelbar Selvfolgelighed den 
Opfattelse, at Daunondrabet er noget, der foregaar under Ud- 
forelsen af Ritualet; endvidere, at det specielt er karakteristisk 
for Middagspresningen, at Vrtra drsebes under den. 

Den mest omfattende Lovprisning af Indra som Dsemon- 
drseberen forekommer ved det andet Castra under Middagspres¬ 
ningen (anf. V. Pg. 311 o. v.). Her reciteres bl. a. Hymnen R. V. 
1,32, den Hymne, hvor Dsemonkampen er skildret i de stserkeste 
Farver og med de mest hojstemte Udtryk: 

1: »Indras Bedrifter vil jeg lovprise, disse Urbedrifter, som 
han har udfort besiddende Tordenkilen; han drsebte Slangen, 
banede Vej for Vandene og splittede Bjergenes Bug«. 

2: »Han drsebte Slangen, der har sogt Tilflugt paa Bjerget, 
Tva?tr har forfserdiget den susende Tordenkile til ham; Vandene 
er med Hast lobet ned mod Havet, strommende ligesom brolende 
ICoer«. 

3: »Med Begser som en Tyr valgte han sig Soma og drak af 

9 * 
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den pressede i Ire Kadru-Baegre; den gavmilde tog Tordenkilen, 
besternt til at slynges, og drsebte den forstcfodte af Slanger«. 

4- »Da du, o Indra, drsebte' den forstefodte af Slanger og dertrl 
de troldkyndiges magtfulde Trolddom, idet du slcabte Solen, 
Himlen og Morgenroden har du sandelig Ingen Fjende fundet«. 

5: »Indra draebte Vrtra og Vyansa, vserre end Vrtra, med 
Tordenkilen, det vseldige Vaaben; som Grene afhuggede med 
0ksen ligger Slangen trykket fast mod Jorden«. 

6: »Som en siet beruset daarlig Stridsmand har den ud- 
fordret den störe Heit, den mangedrsebende og fremstormende, 
[til Kamp]; ikke modstod den hans Vaabens Angreb, Indras 

Fi ende sonderslog Klofterne(?)«. 

7; »Uden Hsender og uden Fodder ksempede den mod India, 
paa dens Ryg har han slynget Tordenkilen; Studen vilde vsere 
isevnbyrdig med Tyren, vidt og bredt laa Vrtra lcnust«. 

8- »Vandene fattede Mod og lober hen over den liggende 
[Slange, der er] som et lmsekket Ror paa denne Maade; de som 
Vrtra i sin Vselde indesluttede, Slangen er blcvet en, der ligger 
ved deres Fodder«. 

9: »Vrtramoderen blev den, hvis Krsefter er underlegne, 
Indra slyngede Mordvaabnet mod hende, Moderen var overst, 
Sonnen nederst, Dänu ligger som en Ko med sin Kalv«. 

10- »Midt i Flodlobene, de stadigt ilende, der aldng falder 
til Ro er [dens] Krop nedlagt, Vandene gennemstrommer Vrtras 
Skiulested(?), Indras Fjende sank ned i dybt Morke«. 

11: »Vandene, der var underkastet Dsemonen og bevogtet 
af Slangen, stod indesluttede ligesom Koer [indesluttede] af den 
genüge; dengang Vandenes Aabning var tillukket, da aabnede 

han den, [han] der har drsebt Vrtra«. 

12- »Da blev du en Hestehale, o Indra, den ene Gud, da han 
slog dig paa Tordenkilen(?), du vandt dig Koer, vandt dig Soma, 

o Heit syv Floder lod du stromme frem«. 

13 : »Lyn og Torden har ikke nyttet den, ejheller det Hagl 
og Regn, som den spredte; Indra og Slangen, de to har nu ksem- 
pet, og den gavmilde har sejret for al Fremtid«. 

14: »Hvilken Hsevner af Slangen saa du, o Indra, siden 
Frygt indgik i dit Hjerte, da du havde drsebt [den]; forskrsekket 
overskred du ligesom en 0rn nioghalvfems Floder og Himmel- 
rummet«. 
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15: »Indra, den Tordenkile-besiddende, er Hersker for [alt], 
bvad der bevseger sig, og hvad der staar stille, for hvad der bserer 
Horn og ikke bserer Horn, just han hersker som Konge over 
alle Mennesker, ligesom Hjulkransen omfatter alle Hjulegerne«. 

Ved det tredje Castra (anf. V. Pg. 316 o. v.), det fjerde Qastra 
(Pg. 319 o. v.) og endelig ved det femte Castra (Pg. 325 o. v.) 
fremsiges der ligeledes Lovprisninger til Indra med hyppig Om- 
tale af Kämpen med Vrtra og af Indras Sejr. 

Middagspresningen har da vseret det Moment frem for noget 
andet i Kulten, hvor man oplevede selve Kämpen. Her ksempede 
Indra og her sejrede han. 

Den tredje Presning, som frnder Sted om Eftermiddagen, har 
en lidt anden Tone. Den har Karakter af Beruselse: 

KausBr. 30,1: »Versene der ledsager Ofringerne er i Jagati 
[-Metrum] og rummer Ordene »Urt« ( andhas , Soma), »drukken« 
og »drukket«, for den tredje Presning er forbundet med Jagati 
[-Metrum]; de rummer Ordet »drukken«, for den tredje Pres¬ 
ning rummer Ordet »drukken««. 

Pa. Br. 11,10,2 og 13,5,1: »Berusende og rig paa Saft er den 
tredje Presning; han lsegger [derved] Beruselse og Saft [i den]«. 

Medens den anden Presning udtrykker Dsemonkampen, ud- 
trykker den tredje Presning det kultiske Drikkelag, det for hvilket 
Somaens Erhvervelse fandt Sted, og hvor Kultens positive og 
livsbekrseftende Stemning efter Dsemonens Undergang naaede 
sit Hojdepunkt. 

I sin afsluttede fuldt udviklede Form er Kulten blevet forma- 
listisk. Prsestelige Reprsesentanter udforte det hele, ogsaa selve 
Nydelsen af Soma blev et mere symbolsk Anliggende. Man dralc 
ikke mere Soma af karsken Bfelg, den blev hovedsagelig udgydt 
for Guderne efter et meget omfattende og noje beregnet Libations- 
Skema. Men i sin oprindelige og levende Form har Kulten sigtet 
paa de menneskelige Deltageres Nydelse af den sakrale Drik 
og deres Loftelse derigennem. 

Netop dette var Kultens hojeste Ojeblik. Efter Dsemonkampen 
med dens Sejr over de onde Magter og dens Erhvervelse af den 
sakrale Drik, kom Nydelsen deraf og Loftelsen, hvor Kommu¬ 
nionen indtraadte, hvor Livet fik sin fuldeste og hojeste Form, 
hvor Guder og Mennesker var hinandens lige. Som det siges 
R. V. 8,48,3.11: (3) »Vi har drukket Soma, vi er blevet udodeiige. 
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vi har naaet Lyset, vi har fundet Guderne, hvad kan nu Fjend- 
skab göre os, og hvad den dodeliges Ondskab, du ndodehge 
Soma]« (11) »Sygdomme er paa Fingt, Tramgsler begav srg 
Lort, Irkets Magier hiev bange, m.gtig sieg Soma op i os, og 
vi er kommet did, hvor vi forlaenger [vort] Liv«. 

I denne Stnnd stod man paa Kraftens Tmde. Del var Skabel- 
sens Stund, da fik man skamket alt og feite sine Krmfter svulme 
nimodstaaeligt for dem, der vilde trodse dem, baade Fjender 
“ D— ^ W man se.v Indra, den steige, der havde 
nedlagt det vilde og onde og gjort Tilvserelsen buchende ny. 
Stemningen afmales saaledes i R. V. 6,36,1-2: (1) »Tdsammen 
omfatter al din Rus alle Mennesker, som ogsaa de samlede joi- 
diske Rigdomme, du blev Fordeier ,f alle rige Skatte da du 
blandt Guderne besad Guddomskraft«. (2) »For arg vandt Men- 
nesket hans (Indraa) Styrke, til Heltegemmg drev de [ham] 
frcm, Kraft tilvender de den vilde Heat og dena Betvinger , 

Vrtrakampen«. 

Tordenkilen. 

Ved Under sogeisen af Forholdet mellem den vediske Myte- 
kreds’ Hovedmotiver og de Forestillinger, der knyttei td den u - 
forte Kultus, fremgaar der en noje Overensstemmelse. Det vi ei 
sig at Udgangspunkterne til Mytedannelsen iindcs i Ritualet, 
Myterne er Parafraser over det Indhold, som Kultdeltagerne bar 
onlevet under det Drama, som foregaar paa Kultpladsei . 

Det har nu vist sig for Hovedmotivernes Verkommende 
Dsemonkampen og Damrondrabet, Skylden og S^en.^ 
Overensstemmelsen maa ogsaa vise sig, naai 

m0 7Forbindelse med Indra og hans Stübng indenfor den my- 
tiske Fortellingskreds om Vrtradrabet og mdentor det kultrskc 
Somapresningsritual er det saaledes naturlrgt at vende sin l 
maerksomhed mod Indras specielle Vaaben »Tordenkilen«, ellei, 

som det bedder paa Sanskrit, \ajra. 

Det skal straks siges, at Opgaven her stiller sig noget vans - 
ligere Ikke just fordi der ikke lindes Antydnmger nok at gaa 
fiem efter, men fordi dette Begreb er blevet i den Grad ovei- 
broderet, at det kan viere vanskeligt nok at udskelne den egentlige 

Kerne. 


Der er dog visse Ting, der tyder paa, at ogsaa Forestillingerne 
om dette guddommelige Instrument har haft et rituell Udgangs- 
punkt, et besternt kultislc Redskab, selv om det ogsaa er klart, 
at disse Forestillinger i deres videre Udvikling har forladt den 
nojere Sammenhseng dermed, dels indenfor Mytedigtningen, dels 
indenfor Rituaiudlaegningen, den overforte Betydning, som Prse- 
sternes Trang til at udmonte Finesserne lagde i hver enlcelt af 
Knltens Detaljer. Det er den til Bankning af Somastsenglerne 
anvendte Pressesten, der tsenlces paa. 

Af Mytedigtningen fremgaar det, at Tvastr har forfairdiget 
Vajra til Indra: 

R. V. 1,32,2: »Han drsebte Slangen, der har sogt Tiltlugt paa 
Bjerget, Tvastr har forferdiget den susende Tordenkile til ham«. 

R. V. 1,85,9: »Da den kunstfserdige Tvastr havde drejet den 
velformede gyldne tusindtakkede Tordenkile, tog Indra den for 
at udfore Heltedaad, Vrtra drsebte han og slap Vandenes Flod- 
bolge los«. 

R. V. 6,17,10: »Da drejede den störe Tvastr til dig, du mseg- 
tige, Tordenkilen, den tusindtakkede, hundredseggede, graadige, 
fojende sig efter din Vilje, med hvilken du knuste isonder den 
brolende Slange, du fremstormende«. 

R. V. 10,48,3: »Til mig (Indra) udforte Tvastr Tordenkilen 
af Malm, i mig har Guderne tilvejebragt Kraft, som Solens er 
mit Ansigt uimodstaaeligt, mig lovpriser man ved fuldbragt Daad 
og Daad, der skal udfores«. 

Det kan dog ogsaa siges, at Indra selv har forfserdiget Vajra, 
saaledes R. V. 10,105,7, hvor det siges om Indra: »Han (Indra) 
den gyldne, som gyldent skabte Tordenkilen for let at ihjelslaa 
Dasyu, han med ubrudte Kseber, som Rummet uigennemskuelig«. 

I Ait. Br. 4,1 er det Guderne, der har skabt Vaabnet: »Gu¬ 
derne samlede Tordenkilen til Indra paa den forste Dag; paa 
den anden Dag vtedede de den; paa den tredje Dag rakte de 
[ham] den; han kastede den paa den fjerde Dag. Derfor reciterer 
han Sodacin paa den fjerde Dag«. 

Denne Tekst har ojensynlig til Indhold og Tendens at be- 
skrive den stigende Kurve af Spsending og Agens indenfor Kult- 
dramaet, der jo strsekker sig over flere Dage. 

Endvidere beskrives Vajra som vserende af Metal ( äyasa ): 
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R. V. 1,52,8: »Da du, o Indra, med de gyldne [Heste], havde 
drsBbt Vrtra, du i hvem alle Krsefter er forenede, og satte Van- 
dene i Gang for Menneskene, da holdt du i Armene Torden- 
kilen af Malm og satte paa Himlen Solen til Skue«. 

Sommetider ogsaa som gylden: 

R. V. 1,57,2: »Alt skal vsere beredt til [at folge] din Tilskyn- 
delse, den ofrendes pressede Soma, som Vandene mod Dyb- 
derne, ligesom da Indras attraavserdige Tordenkile, den gyldne, 
den gennemborende, blev hvsesset paa Klippen«. 

R. V. 3,44,4: »Naar den guldstraalende Tyr er fodt, oplyser 
Pan hele Himmelrummet; Ejeren af guldgule Heste tager den 
guldgule Tordenkile, det guldstraalende Vaaben i sme Arme«. 

R. V. 10,96,3: »Hans (Indras) er denne Tordenkile, den 
graadige som er guldstraalende, af Malm, guldgul og gylden i 
hans Arme; lian, som er straalende, med drikkelystne Lieber, 
og hvis Vredes Kastevaaben er gyldent, [i harn,] i Indra, udgyder 
sig [alle] guldstraalende Former«. 

Eller solvhvid: 

R. V. 3,44,5: »Den attraavserdige solvhvide Tordenkile, om- 
givet af lysende [Flammer], aabenbarede Indra, foruden [Soma¬ 
saften] presset ved guldgule Stene, og drev ved de guldgule 
[Heste] Koerne frem«. 

Hvad Formen angaar, siges Vajra at vsere firkantet, hundred- 
kantet, med hundrede eller tusinde Spidser: 

R V 4,22,2: »Tyren, der kaster den firkantede Vrsandhi(?), 
med de to Arme, den vseldige, stserke og mandigste«. 

R. V. 6,17,10 se ovenfor. 

R. V. 8,6,6: »Han (Indra) har med den kräftige Tordenkile, 
den hundredleddede, spaltet den rasende Vrtras Hoved«. 

R. V. 1,80,12: »Ved Tordenbrol og [rasende] Skselven md- 
god Vrtra ikke Indra Frygt, Tordenkilen, den tusindtakkede, af 
Malm, for los paa ham; straalende ved egen Herlighed«. 

Fra senere Tid har man Afbildninger, hvor Vajra er frem- 
stillet af en lignende Form som den Tordenkile, den grseske 
Zeus holder i Haanden. Maaske er denne Form forholdsvis 
gammel. Ihvertfald genkendes dens Trselc fra Teksten Taitt. S. 
2,1,3,4-5, hvor der er Tale om et sserligt Dyreoffer: »Den, hvis 
Lykke er svundet og som onsker sig et Fodfseste, han skal ofie 
til Indra Vrtras Besejrer et [Olferdyr] med Blis [i Panden] og 
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med fremadbojede Horn; han naar til Fodfseste eftei at have 
besejret det onde, [hans] Vrtra. Den, som er grebet af et Onde, 
(5) skal ofre til Indra Fjendedrseberen et [Offerdyr] med Blis 
[j Panden] og med fremadbojede Horn. Fjenden er dette Onde. 
Han tager sin Tilflugt til Indra Fjendedrseberen just med [dennes] 
egen Offerandel, og han bortjager fra ham dette Onde, Fjenden. 
Den som har Ret til et Kongedomme, men i hvis Lod Kongedom- 
met ikke falder, han skal ofre til Indra Tordenkilens Besidder 
et [Offerdyr] med Blis [i Panden] og med fremadbojede Horn. 
Han tager sin Tilflugt til Indra Tordenkilens Besidder just med 
[dennes] egen Offerandel; han rselcker ham Tordenkilen, og 
Tordenkilen opflammer ham til Velfserd, Kongedommet kornmer 
til ham. Det skal vsere et [Offerdyr] med Blis [i Panden] og med 
fremadbojede Horn, for det er Tordenkilens Skikkelse [og (jener] 
til Velfserd«. 

Denne billedlige Form for Vajra synes til sit Udgangspunkt 
at p ave _ ikke Pressestenen — men Stoderen til en Morter. 
Morter og Stoder blev jo ogsaa anvendt til Somapresning, skont 
det ifolge Rigveda ikke var det almindelige. Hvor dette skete, 
var Stoderens Betydning og Stilling analog med Pressestenenes. 

Mellern disse forskellige Trsek, som er Udslag af den mytiske 
Fantasi, forekommer der sikkert en Relation til den praktislc 
udforte Kultus i dens almindeligste Form i det Forhold, at Vajra 
lejlighedsvis bensevnes en Sten (acman) eller Klippe ( parvata ), 
f. Eks. flg.: 

R. V. 7,104,19: »Lad fra Himlen Stenen (acman) fremrulle, 
Indra, hvses den somaslcserpede, du rige, ret Slag mod Raksa- 
serne med Klippeblokken (parvata) forfra og bagfra, fra neden 
og fra oven«. 

R. V. 10,94,1: »De skal stemme i, vi skal stemme i, I skal 
istemme Sangen for de tonende Pressestelle, naar I, de hurtige 
Pressestelle, Klippeblokke, fulde af Soma tilsammen bsei ei den 
lärmende Lovsang til Indra«. 

Jsevnfor Brhaddevatä 4,5: »I [nogle] Hymnestrofer prises 
Tordenkilen som Parvata«. 

I Forbindelse dermed forekommer et sserligt Navn for Indra, 
Adrivat, d. v. s. den, der har en Adri, en Sten til at käste eller 
slaa med, »Stenkasteren«: 

R. V. 1,80,14: »Ved din Lärm, o Stenkaster, slcselver alt, 
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hvad der staar og gaar, selv Tvastr, o Indra, farer skselvende op 
a f Frygt for din Vrede, straalende ved egen Herlighed«. 

ßillederne oni Indras Kastevaaben synes saaledes at have 
Rod i, at det er en Steil; det peger paa, at Myten har sit Udspring 
i det rituelle, den foreliggende Pressesten, hvormed man Ranker 
Somaen. 

Vender man sig til Brahmanaerne, de prsestelige Haand- 
} )0 ger med deres Ivultforklaringer og Ritnalbeskrivelser, tor at se, 
hvilken Rolle og Betydning der udfra disse Kilders Synspunkter 
tildeles Vajra, antager Billedet en overordentlig broget Ivarakter. 
For det viser sig, at talrige rituelle Genstande udbegges og prises 
som Vajra. 

Det gselder saaledes det smeltede Offersmor, Ajya, Ghrta: 

Cat. Br. 1,5,3,4: »Disse (Forofringerne, prciyäja ) har som 
Offerfode ( havis) [for Guderne] smeltet Smor. En Tordenkile er 
i Sandhed det smeltede Smor, og ved Hjselp af dcnne Torden¬ 
kile, det smeltede Smor, vandt Guderne Aarstiderne, Aaret, og 
udelukkede deres Modstandere fra Aarstiderne, fra Aaret. Og 
paa samme Maade vinder hau (Offerbringeren) ved Hjailp af 
denne Tordenkile, det smeltede Smor, Aarstiderne, Aaiet, og 
udelukker sine Modstandere fra Aarstiderne, fra Aaret. Der for 
har de (Forofringerne) som Offerfode smeltet Smor«. 

Ait. Br. 1,26,1 og 2,23,7: »For med Offersmor (ghrta) som 

Tordenkile drsebte Indra Vrtra«. 

Taitt. Br. 3,8,15,1: »Offersmorret er i Sandhed en Torden¬ 
kile«. 

Det gselder Vandene, Apas: 

Taitt. Br. 3,2,4,2: »Vandene er i Sandhed en Tordenkile«. 

Offerpselen, Yüpa, hvortil Offerdyret Rindes: 

Ait. Br. 2,1,5: »En Tordenkile er i Sandhed Offerpselen«. 

Offersvserdet, Trsesvserdet, Sphya: 

Cat. Br. 1,2,4,3: »Nu, naar han tager Offersvserdet, saa hsever 
hau* denne Tordenkile mod sin onde hadefulde Modstander, 
ligesom da Indra hsevede Tordenkilen mod Vrtra, deri'or tager 
han Trsesvserdet«. 

Cat. Br. 5,4,4,15: »En Brahman — det kan vsere enten Adhva- 
ryu eller hans Husprsest — rsekker dernsest Offersvserdet til harn 
[med Ordene]: »du er Indras Tordenkile, vser derrned mig under- 
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given«. En Tordenkile er Offersvserdet i Sandhed; med denne 
Tordenkile gor Brahmanen Köngen svagere end sig selv; thi en 
Konge, der er svagere end en Brahman, er stserkere end sine 
Fjender; paa denne Maade gor han ham stserkere end hans 
Fjender«. 

Taitt. Br. 1,7,10,5: »»Indras Tordenkile er du, dsemon- 
drsebende«, med disse Ord rsekker han Offersvserdet frem«. 

Taitt. Br. 3,2,9,10 og 3,2,10,1: »Offersvserdet er i Sandhed 
en Tordenkile«. 

Spaden, Abhri: 

Cat. Br. 6,3,1,39: »»Du er en Spade«, [siger han,] for en Spade 
er den; han tager den saaledes i Kraft af Sandhed. »Du er en 
Pige« [,siger han]. En Tordenkile er Spaden. Nu, en Pige er en 
Kvinde, og en Kvinde gor ilcke nogen Fortrsed; saaledes beroliger 
han den, saa den ikkö gor Skade«. 

Cat. Br. 14,1,2,3: »Med en Spade [udgraver han Leret]; en 
Tordenkile er Spaden, og Tordenkilen er Styrke; med Styrke 
er det da, at han saaledes forsyner den (Pravargya-Ceremonien) 
og gor den hol«. 

Buen, Dhanus: 

Taitt. Br. 1,7,6,8: »»Indras Tordenkile er du, dsemondrse- 
bende«, med disse Ord rsekker han Buen frem«. 

Staven, Danda: 

Cat. Br. 3,2,1,32: »Staven er en Tordenkile«. 

Kniven, Asi: 

Cat. Br. 3,8,2,12: »Kniven er en Tordenkile«. 

Det gselder ogsaa det sserlige Kultraab, Vasat: 

Ait. Br. 3,6,1: »En Tordenkile er det, som Vasat-Raabet er; 
hvern han hader, ham skal han tsenke paa, naar han skal til at 
oplofte Vasat-Raabet, i ham anbringer han da denne Torden¬ 
kile«. 

I Omtalen af Hesteofferet siges det orn Hesten, Acva: 

Cat. Br. 13,1,2,9: »Og Hesten er en Tordenkile«. 

I Omtalen af Väjapeya, den monumentale Fest, hvis vigtigste 
Led var en Vseddekorsel, siges det om Vognen, Ratha: 

Cat. Br. 5,1,4,3 og 5,4,3,4: »Dernsest henter han Vognen frem 
med Ordene: »du er Indras Tordenkile«; thi Vognen er en 
Tordenkile, og Offerbringeren er Indra, derfor siger han: »du 
er Indras Tordenkile««. 
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Taitt. S. l,7,7,b hvor der rettes folgende Ord til Vognen: 
»Du er Indras Tordenkile, den Vrtra-drsebende, lad denne 
[Offerbringer] med dig ihjelslaa Vrtra (d. v. s. sin Fjende)«. 
Ligeledes Hjulet, Cakra: 

Taitt. Br. 1,4,4,10: »Hjulet er i Sandhed en Tordenkile«. 
Endvidere forskellige Strofer og Hymner: 

Pa. Br. 12,13,14: »En Tordenkile er Sodacin[-Lovprisningen], 
en Tordenkile er Cakvari[-Versene]; ved en Tordenkile glsedcr 
han ham med en Tordenkile; han bliver en, der besidder en 
Tordenkile«. 

Taitt. Br. 2,1,5,11: »Qäkvara-Hymnen er en Tordenkile«. 

Pa. Br. 16,2,5: »Dens [nemlig Go-Stoma’ens] Bahispavamäna 
[-Hymne] har feinten [Vers]; en Tordenkile er [Stomaen] med 
femten [Vers]; saaledes nedlsegger han en Tordenkile foran [den], 
og ved den sejrer han«. 

En Kombination af tre af disse Opfattelser lindes I aitt. S. 
5,2,6,2: »Indra slyngede Tordenkilen mod Vrtra; den gilc i tre 
Stykker, en Tredjedel [blev til] Offersvserdet ( sphya ), en Tredje- 
del [blev til] Vognen ( ratha ), en Tredjedel [blev til] Offerpaelen 
( i yüpa ); Pilene ( cara ) inden i, som knustes (cf), de blev til Grus 
(, garkarä ); det er det, som gor Gruset til Grus«. Jaevnfor Taitt. S. 
6,1,3,4-5 samme Telcst, men med folgende sendiede Slutning. 
»Pilene inden i, som knustes, de blev til Qara-Grses; det er det, 
som gor Cara-Grses til Cara-Grses«. Af Qara-Grses laves det 
Bgelte, som Offerbringeren bserer under Indvielsen; dette Bselte 

bliver da ogsaa en Tordenkile. 

Endelig benaevnes Pressestellen ogsaa en Tordenkile, Qat. Br. 
11,5,9,7 Slutningen: »Han presser ikke denne [Portion Soma], 
thi Pressestellen er en Tordenkile og Stemmen (väc) er Adäbhya: 
»at jeg ikke med Tordenkilen skal göre Stemmen Fortraid«, 
[tsenker han]«. Cat. Br. 3,9,4,3 Slutningen: »Thi den [Sten] ei¬ 
en Tordenkile, og et Menneske kan ikke holde den; [derfor] 
tager han den ved Hjselp af disse Guddomme«. 

Det er klart, at der ikke kan foreligge lige saa mange Mod- 
sigelser, som der her er udtrykt Opfattelser af, hvad Vajra er. 
Der har ikke vseret folt nogen Modsigelse ved at konstatere, at 

alle disse forskellige Ting er Vajra. 

Gründen hertil er forst og fremmest at söge i et almindeligt 


Nr. 3 


141 


Forhold indenfor Kulten. Som for nsevnt er det saaledes, at Kul¬ 
te ns ledende Ide, Dsemonkampen, ihvorvel den har sin hojeste 
Fuldbyrdelse under det centrale Ritusmoment, ogsaa rummes i 
alle andre Momenter af Kulten, Motivet gentages, saa ofte Ritualet 
overhovedet yder en Lejlighed dertil. Det er denne Indstilling, 
der har affodt det ovennaevnte Forhold, og det udtrykkes legen- 
darisk paa den Maade, at det Kultinstrument, der er det afgorende 
indenfor et g'ivet Kultmoment, er dette Moments Vajra. Paa den 
Maade kommer Kulten til at rumrne en Msengde Vajraer af vidt 
forskellig Art. 

Alle de naevnte Ting er betydningsfulde og virksomme Kult- 
redskaber. For nsermere at forstaa, hvad Vajra er, maa man 
bag orn dem, thi Vajra er noget, der omfatter dem alle, lige 
saavel som det er karakteristisk for den enkelte Ting. Denne 
failles Vajra-Karakter maa have sin Grund i, at en og samme 
Kraft — som altsaa er det essentielle Vajra — virker i dem og 
gor dem skikket til at arbejde i den kultiske Dsemonkamps 
Tjeneste, hver indenfor sit Aspekt. 

At Vajra er Kraft eller Styrke siges ved flere Lejligheder: 

Qat. Br. 13,4,1,13 og 13,5,1,17: »Til denne [Ofring] er der 
femten Antaendelsesvers; thi Tordenkilen er femtenfoldig, og 
Tordenkilen er Styrke; med Tordenkilen, som er Styrke, bortjager 
Offerbringeren saaledes det onde fra forsc af«. 

Cat. Br. 14,1,2,3: »Og Tordenkilen er Styrke«. 

Denne Opfattelse finder sin Bekrseftelse i et Par yderst inter¬ 
essante Tekster: 

Taitt. S. 3,2,9,1.4.7: »1: Idet Hotr retter Ordet til Adhvaryu, 
ssetter han [en] Tordenkile i Bevsegelse mod ham. 4: Idet Hotr 
retter Oiclet til Adhvaryu, saa lsegger han Frygt i ham. 7: Idet 
Hotr retter Ordet til Adhvaryu, ssetter han [en] Tordenkile i 
Bevsegelse mod ham; han drejer sig bort (d. v. s. mod Vest for 
at svare Hotr), og saaledes afvserger han Tordenkilen«. 

Pa. Br. 7,7,9-11: »9: Naar Prastotr begynder Rathantara[-Lov- 
prisningen], er det ligesom han satter en Tordenkile i Bevsegelse 
mod Udgätr; han (Udgätr) bor [forst] begynde [sin] Sang, efter 
at han har lagt et Ocean imellem [dem]; [Ordet] »Stemme« (väc) 
bor vsere Begyndelsen [af hans Del af Sangen]; Stemmen er i 
Sandhed et Ocean; et Ocean er det da, han lsegger imellem, for 
at der ikke skal ske Skade. 10: Med Styrke bor [Hymnen] syn- 
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ges [af Udgätr]; saa slynger han den fremsendte Tordenkile til- 
bage. 11: Stammende og forvirrende bor [Hymnen] synges; det 
er da, som han gor Tordenkilen forvirret«. 

I disse Tekster optrseder Vajra aldeles uden noget ydre Sym¬ 
bol som et levende ulegemligt Indbegreb af Offerets virkende 
Kraft, den som det er farligt at have med at göre, undtagen man 
forstaar at orngaas den paa rette Maade, og som man kan lsegge 
i de lcultiske Ting, hvorved de bliver virksomme. 

Vajra er da Kultens daemondrsebende Kraft som saadan. Den 
kan vaere til Stede ulegemligt blot som latent Kraft, den kan 
vaere i de udtalte Ord, og den kan vaere i de specielt vigtige og 
virkende lcultiske Redskaber. 

Men denne Kraft i Kulten er netop Indras Agens, den aktive 
handlende Potens, som er Indra, og som i Kampens tilspidsede 
Form, mytislc genfortalt, er hans sejrrige daemondraebende 
Vaaben. 

Hvis man derl'or vil faestne nogen enlcelt af de naevnte Ting 
som det oprindelige Udgangspunlct for Vajra-Forestillingen, maa 
det uvaegerlig blive Pressestenen, som spiller en saa stör praktislc 
Rolle i Kultens centrale Moment, Presningen, Indras specielle 
Sfaere. 

Pressestenen, Grävan, eller -Stenene, for der er egentlig fern, 
har tre hele Hymner i Rigveda, nemlig 10,76.94 og 175, formten 
at de naevnes mange andre Steder. Under Middagspresningens 
Ritual forelcommer der en saerlig Hyldest til Pressestenene, 
Grävastotra (Caland & Henry: »L’Agnistoma«, Pg. 269—71). 

Det siges om Stenene, at de under deres Virksomhed synger: 

R. V. 10,76,6: »Lad ham presse af Urten, lad de heilige 
Stene dirre med Sang og skinnende Straaleskair, hvor Maendene 
(Stenene) fremmalker den attraavserdige Madhu, rundtom lyd- 
frembringencle, indbyrdes vekslende«. 

R. V. 10,94,1.2.3.4.6.13.14: (1) »De slcal stemme i, vi slcal 
stemme i, I slcal istemme Sangen for de tonende Pressestelle, 
naar I, de hurtige Pressestelle, Klippeblolclce, fühle af Soma, lil- 
sammen baerer den lärmende Lovsang til Indra«. (2) »Disse 
toner hundreclfold og tusindfold, de broler hid med guldstraa- 
lende Munde, de retslcafne Pressesten, beslcaeftiget med retskaf- 
fent Vaerlc, naaede for end Hotr’en til Nydelse af Offeret«. 
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(3) »Disse toner, thi de fandt Hönning, de summer over det 
niodne raa Kod, tyggende Grenen fra det rodlige Trae brolede de 
gunilende Tyre herhid«. (4) »Hojt snalcker de med den op- 
livende berusencle [Soma], brolende mod Indra fandt de Hön¬ 
ning, omfavnende Sostrene dansede de forstandige, idet de filc 
Jorden til at tone hojt ved deres Tramp«. (6) »Rserende Aaget 
anspaendte de sanimen forspamdte sig, som vaeldige traelclcende 
frernad; naar de fnysende, [Soma-]fortaerende brolede, hores 
deres Prusten ligesom Hestenes«. (13) »Just saadan toner Stenene 
ved [deres] Fraspamding, under Lobet med Tramp [er det], 
ligesom de med II drilcker [Soma]; ligesom Kornavlere udstroende 
Sgedcn formerer de Somaen, naar de tygger den, og mindslcer 
den ilclce«. (14) »Over den pressede [Soma], over Offerfesten har 
de hievet deres Stemme, ligesom legende [Born], der stocler til 
Moderen; los [atter den anspaendte] Andagt hos den, der har 
presset, lad de [Soma opniserlcsomt] iagttagencle Stene [atter] 
rulle hver til sit«. 

I Vers 4 hiev det sagt, at Steiiene danser. Hermed kan man 
sammenholde R. V. 1,51,3: »Du (Indra) aabnede Kostalden for 
Angiraserne, du som gennem hundrede Dore fandt Vej for Atri; 
med Focle bragte du Rigdom til Vimada, du som i Kamp lod 
»väuasäna «.s Sten danse«. 

Disse Ord, at Indra i Kamp lod Stenen danse, lcunde tyde paa 
en Forening af Forestillingerne om Vajra og Pressestenen. Des- 
vaerre maa Oversaettelsen af » vävasäna « blive usikker; det kan 
betyde »den ildsedtes«, og er maaske da et Ucltrvk for Offer- 
bringeren; eller evt. »den Sigte tagendes«, altsaa lig med »Skyt- 
tens«, og er maaske da et Udtrylc for Indra. 

I Cat. Br. 3,5,4,24 kaldes Pressestenene for Visnus Tamdei', 
og i Forbindelse dermed bruges det Billede om Stenenes Funk¬ 
tion, at de »tygger«: »Derniest bringer han hid [de fern] Presse¬ 
stelle. Nu er Pressestenene just hans (Visnus) Taender. Derfor, 
naar man presser [Soma] med Pressestenene, saa er det ligesom 
han (Visnu) tygger med sine Taender. Han laegger dem ned [paa 
den rode Kohud] med Ordene: »I tilhorer Visnu«, for de er 
Visnus egne. Dermed er Offerets Hovecl fuldlcommengjort«. 

Visnu betegner her den Guddom, der er identisk med og re- 
prsesenterer det hele Offer som Totalbegreb. Udtrylclcet forelcom- 
mer ogsaa andre Steder: 























144 


Nr. 3 








R. V. 10,76,7: »Som Vognkorere presser Stenene Soma, ud- 
malker dens Saft, altraaende Ko er (d. v. s. Mselk); de malker 
Yveret til Paagydning [af Soma], som Maend renser de Offer- 
drikken med deres Munde«. 

R. V. 10,94,3: »Tyggende Grenen fra det rodlige Trae brolede 
de gumlende Tyre (Stenene) herhid«. 

Pressestenene opfattes altsaa som Taender, og Presningen 
som en Tyggeproces. Man foler sig fristet til at genfinde dette 
Billede i en Rigvedastrofe, der handler om Indras Kamp nred 
Vrtra, R. V. 10,113,8: »Da formerede alle Guderne dine Tyre- 
krsefter ved Sangkunst forenet med Soma; Vrtra, Slangen, over- 
vundet ved Indras Slag, fortaerede han (Indra) graadigt, ligesom 
Ilden Fode, med sine Taender«. 

Det kan vaere saadanne rituelle Genklange, der har formet 
det Billede, at Indra fortserer — altsaa en Refleks af at presse 
— Vrtra, der jo er identisk med Soma, med sine Taender — en 
Refleks af Pressestenene. Det er naturligt, idet Indras Kamp er 
det mytiske Udtryk for Presseprocessen. 

Pressestenene faar den forste Soma: 

R. V. 10,94,2.8: »De retskafne Pressesten, beskaeftiget med 
retskaffent Vaerk, naacde for end Hotr’en til Nydelse af Offeret«. 
(8) »De (Stenene) er blevet delagtige i Maelkesaften af den pres- 
sede Somaurt, den forste Staengel«. 

Pressestenene faar jo Del i Somaen, allerede medens den ud- 
presses, derfor nyder de af den for alle andre. 

Pressestenene har Tilknytning til Bjergene. I R. 'S . 10,94,1 
kaldes de »Klippeblokke« (parvatci), og i Vers 12 siges: »Fast 
staar eders Faedre (Bjergene) Generation for Generation, elskende 
Ro skiller de sig ikke fra deres Saede; uforgaengelige, folgende og 
ilende efter de guldgule (Somadraaber) fyldte de (Stenene) 
Himmel og Jord med deres Brol«. 

I Taitt. S. 6,1,11,4 siges: »»Somaen i Klippen«, siger han; 
Klipperne er Pressestenene, i dem anbringer han Somaen, han 
der udforer Offer, derfor siger han saaledes«. 

Denne Tekst synes at have Forestillingskreds faelles med en 
Tekst, der allerede er fremfort i anden Forbindelse, men som 
ogsaa har Betydning for dette Punkt: 

Cat. Br. 3,9,4,2: »Derpaa tager han Pressestellen. Nu bestaar 
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disse Pressestelle af Klippe, og Soma er en Guddom, thi Soma 
(Maanen) er paa Himlen — Soma var Vrtra, for vist, hvad der 
er Bjergene og Klipperne, det er hans Legeme. Med [hans eget] 
Legeme er det saaledes, at han gor ham fuldkommen, gor ham 
liel. Derfor bestaar de (Pressestenene) af Klippe. At de presser 
ham, det er, at de slaar ham ihjel, de slaar ham ihjel ved Hjselp 
af denne [Sten, Soma-Vrtras eget Legeme], Saaledes genopstaar 
han deraf, saaledes faar han nyt Liv. Derfor bestaar Presse¬ 
stenene af Klippe«. 

Denne Anskuelse, at Pressestenene er lig med Bjergene — 
naturligt nok, fordi de er af Sten — kan sikkert betragtes som 
oprindelig; den er nseppe overfort fra andet. Det faar en saerlig' 
Interesse, naar man i Lyset heraf befragter den for anforte Op- 
fattelse, at Indras Vajra ogsaa kaldes en Sten eller en Klippe 
( acmcui , parvata ). Det bliver naturligt, naar man ser det som en 
i den mytiske Digtning bevaret Refleks af det oprindelige For- 
hold, at Forestillingerne om Vajra til Udgangspunkt har hall 
den i Ritualet anvendte Pressesten. 

Der dukker saaledes af og til realistiske Glimt frem, der ud- 
springer af den kultisk-rituelle Identitet niellem Indras Kamp og 
Pressestenenes Funktion. 

Det kan ligge antydet i en Strofe, R. V. 7,21,4, der reciteres 
ved Fyldningen af Baegrene til Libationer under Middagspres- 
ningen: »Den frygtelige (Indra) har angrebet med disse [Presse¬ 
sten] som Vaaben«, forsaavidt man ved »disse« tor forstaa 
Pressestenene, som der i Vers 2 har vseret Tale om 1 . 

Forsaavidt dette holder Stile rumnier Strofen en Refleks af 
det Forhold, at Pressestellen er Udgangspunkt for Vajrafore- 
stillingen. 

Der er ogsaa en Mulighed for, at den lejlighedsvis omtalte 
»Indras Lärm« i sit Udgangspunkt er identisk med de fun- 
gerende Pressestenes Lyd. 

Dette Moment omtales saaledes i Cat. Br. 3,5,2,4-7 : »4: Adhvar- 
yu tager Vievandet. Forst bestsenker han [Uttaravedi] forfra 
(mod 0st), idet han staar [med Ansigtet] rettet mod Nord, [med 

1 Se Caland & Henry: »L’Agnistoma«, Pg. 285, Overs.: »Terrible, il (Indra) 
a opere en prenant pour armes les [Pierres]«, med Note: » esäm^grävnäm , on ne 
voit pas d’autre possibilite grammaticale«. 

D. Kgl. Danske Vidensk. Selskab, Hist.-fil. Medd. XXX,8. 
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Ordene]: »Indras Lärm skal med Vasuerne beskytte dig forfra 
(mod 0st)((, hvormed han mener: Indras Lärm skal med Va¬ 
suerne vogte dig forfra (mod 0st). 5: Dernsest bestamker han 
[Uttaravedi] bagfra (mod Vest), [med Ordene]: »den visc (Va- 
runa?) skal med Rudraerne beskytte dig bagfra (mod Vest)«, 
hvormed han mener: den vise skal med Rudraerne vogte dig 
bagfra (mod Vest). 6: Dernsest bestamker han [Uttaravedi] fra 
hojre (mod Syd), [med Ordene]: »Sindets Huitighed skal med 
Fsedrene beskytte dig fra hojre (mod Syd)«, hvormed han mener: 
Sindets Hurtighed skal med Fsedrene vogte dig fra hojre (mod 
Syd). 7: Dernsest l)estsenker han [Uttaravedi] fra venstre (mod 
Nord), [med Ordene]: »Vicvakarman skal med Adityaerne be¬ 
skytte dig fra venstre (mod Nord)«, hvormed han mener: Vicva¬ 
karman skal med Adityaerne vogte dig fra venstre (mod Nord)«. 

Formten anfores ogsaa i Taitt. S. 1,2,12,i: »Indras Lärm skal 
med Vasuerne beskytte dig forfra (mod Ost), Sindets Huitighed 
skal med Fsedrene beskytte dig fra hojre (mod Syd), den vise 
(Varuna?) skal med Rudraerne beskytte dig bagfra (mod Vest), 
Vicvakarman skal med Adityaerne beskytte dig fra venstre 
(mod Nord)«. 

Endvidere Taitt. S. 6,2,7,4-5 hvor der desuden er knyttet en 
fragmentarisk mytisk Fortselling til som Forklaring: »»Indias 
Lärm skal med Vasuerne beskytte dig forfra (mod Ost)«, siger 
han, og saaledes bestamker han den (Uttaravedi) fra Verdens- 
hjornerne. »Siden Uttaravedi naermer sig til Guderne, saa maa 
vi sejre her«, tsenkte Asuraerne, og med hsevet Fordenkile gik 
de imod Guderne. Men Indras Lärm med Vasuerne bortjog dem 
forfra (mod Ost), Sindets Hurtighed med Fsedrene fra hojre 
(mod Syd), den vise med Rudraerne bagfra (mod Vest), og 
Vicvakarman med Adityaerne fra venstre (mod Nord). Idet han 
saaledes bestsenker Uttaravedi, bortjager Offerbringer en paa 
samme Maade sine Fjender fra Verdenshjornerne«. 

»Indras Lärm« er altsaa beskyttende ved at vsere i hoj Grad 
dsemondrsebende. At Forestillingen til Udgangspunkt har Piesse- 
stenenes Lärm synes at blive klart, naar man ser ovenanforte 
Formel i Lyset af en Strofe fra Ath. V. 8,4,17 lig med R-V. 
7,104,17: »Lad Stenene ihjelslaa Raksaserne med deres Lärm«. 

Fra Ritualet vides det, at man lagde Vsegt paa, at Stenene 
gjorde saa megen Lärm som muligt. Derfor gravede. man Lyd- 
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hüll er under Pressebrsedderne. Og denne Lärm var dsemon- 
drsebende, Cat. Br. 3,5,4,8-9: »8: Han graver dem (Lydhullerne) 
i den Rsekkefolge, som [de er] afmserket [med Ordene]: »vseldig 
er du, med vseldig Rost«. Han lovpriser og ophojer dem, naar 
han siger: vseldig er du, med vseldig Rost. »Lad den vseldige Rost 
lyde for Indra«, [siger han]. Indra er Offerets Guddom; og Vogn- 
skuret ( havirdhäna ) er Visnus. Han forener det derved med 
Indra, derfor siger han: lad den vseldige Rost lyde for Indra. 
9: »Den dsemondrsebende, trolddomsdrsebende [Rost]«, [sigei 
han]. For disse [Lydhuller] graves for at ihjelslaa Dsemonernes 
Trolddomsruner ( valaga ). »Visnus«, [siger han], for den Rost i 
V ognskuret er Visnus«. 

Analogt med dette Forhold, at Bankningen af Soma ved 
Hjselp af en Pressesten er en Dsemonkamp og Lärmen dens Ud- 
tryk, som i sig selv bliver en dsemondrsebende Faktor, kan det 
endvidere anfores, at Haandlcvsernen i Funktion har en lignende 
Betydning og dens Lyd en lignende Karakter, som i dette Til- 
l'selde er klart illustreret i Mylen om Manus Tyr med den dsemon¬ 
drsebende Rost, som kom til at bero i Kvsernens Sten, Qat. Br. 
1,1,4,14-17: »14: Manu havde en Tyr. I den var der indgaaet 
en Asura-drsehende og Fjende-drsebende Rost; for dens Fnysen 
og Breien blev Asuraer og Raksaser sonderknuste. Asuraerne 
sagde da til hverandre: »denne Tyr er sandelig til stör Fortrsed 
for os, hvordan kan vi nu tilintetgore den?«. Nu havde Asuraerne 
to Prsester ved Navn Kiläta og Akuli. 15: Disse to sagde: »Manu 
er en gudfrygtig Mand, lad os to nu udforske [Sagen nsermere]«. 
De kom da til [ham] og sagde: »Manu, vi vil lade udfore Offer 
for dig«. »Hvad [vil I ofre] med?«, [sagde han]. »Med denne 
Tyr«, [svarede de]. »Javel«, [sagde han]. Men da den blev 
grebet [for at slagtes], flygtede Rosten bort fra den. 16: Den 
indgik i Manus Hustru, ManävI. Og for hende, naar de horte 
hende tale, blev Asuraer og Raksaser [stadig] sonderknust. 
Asuraerne sagde da til hverandre: »nu er det sandelig til langt 
storre Fortrsed for os, for den menneskelige Rost taler meget 
mere«. Kiläta og Akuli sagde da: »Manu er en gudfrygtig Mand, 
lad os nu udforske [Sagen nsermere]«. De kom da til [ham] og 
sagde: »Manu, vi vil lade udfore Offer for dig«. »Hvad [vil I 
ofre] med?«, [sagde han]. »Med denne [din] Hustru«, [svarede 
de], »Javel«, [sagde han]. Men da hun blev grebet [for at slag- 
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tes], flygtede Rosten hört fra hende. 17: Den indgik i Offeret, i 
selve Offerkarrene. Og derfra var disse to ilcke i Stand til at 
forjage den. Denne samme Asura-drsebende Rost toner ud [fra 
de to Kvaernstene], Og den, som er i Besiddelse af denne Viden 
•— for hvem man nu her faar denne Rost til al genlvde — hans 
Fjender bliver yderst elendige«. 

Pressestenen lignes ved Solen: 

Taitt. S. 6,5,6,5: »Hvad der er Upämcu-Pressestenen, det er 
Äditya Vivasvant (Solen); den ligger ved denne Somadrik indtil 
den tredje Presning. »Du straalende Äditya, dette er din Soma¬ 
drik«, siger han, og saaledes forener han Äditya Vivasvant med 
Somadrikken«. 

Qat. Br. 3,9,4,7 Slutningen: »Nu, denne Upämcu-Pressesten, 
den er i Virkeligheden Äditya Vivasvant, den er den alt gennem- 
trsengende Livsaand ( vyänct ) i dette [OfTer]«. 

Qat. Br. 4,3,5,16: »Han blander det med Upämcu-Presse- 
stenen. Äditya Vivasvant, det er hvad Upämcu-Pressestenen i 
Virkeligheden er, og dette er Äditya-Libationen; saaledes glseder 
han ham i hans egen Offerandel«. 

Men ogsaa Vajra i Indras Haand lignes ved Solen paa Him- 
len: 

R. V. 8,70,2: »Forherlig denne Indra, o Puruhanman, til 
Bistand, i hvis Haand, for ret at bseres, Tordenkilen, skon at 
skue, hiev lagt, ligesom den vaeldige Sol paa Himlen«. 

Ligesom ogsaa selve Solen kaldes en Tordenkile: 

Cat. Br. 6,3,1,29: »De saa denne Tordenkile, just denne Sol«. 

Cat. Br. 6,3,3,10: »De anbragte denne Tordenkile ovenpaa 
ham (Agni) som en Beskytter, nernlig denne Sol«. 

Ifolge senere Opfattelse lignes Vajra udelukkende ved Lynet. 
Det er vist ogsaa den almindelige Opfattelse indenfor den euro- 
pseiske Forskning, at Vajra er et mytologisk Udtryk tor Lynet 
i Funktion, derfor overssetter man Ordet ved »Tordenkile«. 

Men i selve Rigveda foreligger faktisk ikke et eneste konkret 
Tilfselde, hvor Vajra identificeres med Lvnet. Der er Lynet 
(uidijiit) et Fsenomen, som er knyttet til Maruterne og saa godt 
som ikke forekommer uden i Forbindelse med disse. Nu har 
Maruterne ganske vist deres Plads indenlor IndraA rtrakampens 
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Sfere. Det er ogsaa givet, at lige saa vel som Regnens Strommen 
er inkluderet i Folgerne af Vrtras Drab, og lige saa vel som 
Forestillingen orn et dsemonisk Uvejr gaar ind i det oplevede 
Billede af Kämpen, saaledes er Tanken om Lynet sikkert ogsaa 
fra forste Fserd tilknyttet Vajra-Forestillingen. 

Men Lynet er ikke Udgangspunktet. Det er lcun en Side af 
Begrebet. Udgangspunktet er af rituel Art, Spiren til Mytedan- 
nelsen maa vsere den under Presningen anvendte Pressesten. 
Hertil knytter saa den mytiske Fantasi Forestillingen om Lynet, 
ligesom Forestillingen om et Uvejr indgaar i Presseprocessen. 

Paa det senere Stadium, hvor Evnen til kultisk Oplevelse i 
rituelle Former svsekkes, bliver den tilknyttede Betydning det 
overvejende, og Vajra udlsegges da direkte som Lynet, ligesom 
Vrtra udlsegges som Regnskyen. 

Paa dette Stadium er det gamle Indhold i Begreberne gaaet 
tabt, der er kun en enkelt Side tilbage som en Rest af en op- 
rindelig langt mere omfattende Storrelse. 

Pressestenen fra Bjerget og Lynet fra Himlen, det er de to 
gamle og oprindelige Ideer, som tilsammen udgor Vajra-Fore¬ 
stillingen. Det er fra disse to Sfserer Billederne om Indras Vajra 
for det rneste er hentet. Og de staar ikke hinanden imod, der 
er ingen Modssetning, begge Ideer kan udtrykkes jsevnsides eher 
glide over i hinanden, som det er Til bei det i folgende Strofer 
fra Ath. V. 8,4 lig med R. V. 7,104: 

4: »Indra-Soma, I to skal fra Himlen og Jorden lade Dods- 
vaabnet fremrulle, sonderknusende for den, der har ondt i 
Sinde; I to skal af Klipperne danne den lärmende, med hvilken 
I opbrsender den voksende Raksas«. 

5: »Indra-Soma, I to skal fra Himlen lade [det] fremrulle, 
nred ildflammende Slagvaaben af Sten, med glodende Dods- 
vaaben, som ikke seldes, skal I to nedstyrte de glubende i Af- 
grunden, lad dem komme til Tavshed«. 

17: »Hun, som kommer frem om Natten ligesom Uglen, 
skadevoldende, skjulende sig selv, gid hun maa styrte i en 
bundlos Afgrund, lad Stenene ihjelslaa Raksaserne med deres 
Lärm«. 

19: »Lad fra Himlen Stenen ( acman ) fremrulle, Indra, hvses 
den somaskserpede, du rige, ret Slag mod Raksaserne med 
Klippebloltken ( parvatci ) forfra og bagfra, ira neden og fra oven«. 
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22: »Ihjelslaa Ugle-Troldmanden, Cuculüka-Troldmanden, 
Hunde-Troldmanden og Kukker-Troldmanden, Falke-Troldman- 
den og Gribbe-Troldmanden, sonderknus Raksasen, Indra, som 
med en Kvsernsten«. 

At gribe Pressestenen og begynde Bankningen er maaske den 
hele Somakults mest hojspsendte 0jeblik. 

Det gor es med en hojtidelig Formel, den anfores i Cat. Br. 
3,9,4,3 med tilfojet Forklaring: »Han tager den (Pressestenen) 
[med folgende Formel]: »paa Gud Savitrs Tilskyndelse tager jeg 
dig med Acvinernes Arme, med Püsans H sender, du er en Givcr«. 
Thi Savitr er Gudernes Tilskynder, saaledes tager han den til- 
skyndet af Gud Savitr. »Med Acvinernes Arme«, [siger han]; 
Acvinerne er [Gudernes] Adhvaryu-Prsester, saaledes tager han 
den med deres Arme, ikke med sine egne. »Med Püsans Ham- 
der«, [siger han]; Püsan er Uddeleren af Offerandele, saaledes 
tager han den med hans Haender, ikke med sine egne. Thi den 
[Sten] er en Tordenkile, og et Menneske kan ikke holde den; 
[derfor] tager han den ved Hjselp af disse Guddomme«. 

Og selve Bankningens dvbe betydningsfulde Karakter er af- 
malet i Cat. Br. 3,9,4,18: »Han banker [med Formten]: »frygt 
ikke, skselv ikke«; det er, at han siger: vser ikke bange, skselv 
ikke, N. N. slaar jeg, ikke dig. »Tiltag dig nserende Kraft 
(ür/ - )«; det er, at han siger: tiltag dig Saft (rasa). »I to Skaale 
( dhisanä ), som er faste, vser faste, antag jer nserende Kraft«; 
nogle siger: det er just disse to Pressebrsedder ( phctlaka ), som 
der hentydes til. Hvad saa, hvis man [ved et Uheld under Bank¬ 
ningen] kom til at sonderbryde disse Planker? Det er jo disse 
to, Himmel og Jord, der skselver for den hsevede Tordenkile 
(d. v. s. for Pressestenen). Just for disse to, Himmel og Jord, 
forsoner han nu ( etad ) dette (ena, Säyana: yajna, Offeret), og 
saaledes forsonet gor det dem ingen Skade. »Antag jer nserende 
Kraft«, det er, at han siger: antag jer Saft. »Det onde er drsebt, 
ikke Soma«, [med disse Ord] ihjelslaar han ethvert Onde tor 
ham (Offerbringeren)«. 

I Bankningens spsendte og fällige Ojeblik er Pressestenen 
Vajra, der ihjelslaar Damionen, det onde, der er inlcorporeret i 
Somastsenglerne, saa kun den rene »hele« Soma bliver tilbagc. 
De to Brsedder, der tjener til Underlag, skselver derved. Men de 
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er Himmel og Jord, saa det er hele Verden, der skselver af Angst 
0 g Forventning i Kampens Stund, der skal afgore, om Lyset ellei 
borket skal herske. 

Vajra er da Kultens dsemondrsebende Kraft i dens aktive 
Form. Derfor er der mange Vajraer, nemlig alle de niest virkende 
Kultredskaber, foruden virkningsfulde Ord og Strofer. 

Som mytisk Begreb tones Vajra overvejende af Pressestenen, 
det allervigtigste kultiske Instrument. Fordi Pressestenen er den 
agerende menneskelige Krafts Redskab til Somapresningen, som 
inkluderer Dsemonkampen, derfor er Vajra i Myterne Indras 
Redskab i Vrtrakampen. 

Kämpen er et Verdensopgor, den opfattes som Lysets og Moi- 
Pets Kamp, et universelt Uvejr, de gode og de onde Elementei 
ksemper med hinanden, og i denne Kamp indgaar det stserkeste 
og voldsomste Udslag af Naturens Magt, som man kender, Lynet, 
i den dsemondrsebende Faktor, i Vajraforestillingen, som det 
udslaggivende Vaaben, der ksemper med paa den menneskelige 
Side mod Morkets Magter. 


Vandene. 

Til disse forskellige Momenter, der nu er omtall — Vrtra- 
Forestillingen med Somastsenglerne som kultisk Genpart, Indra 
og haus Kamp som det dramatiske Indhold 1 Somapresningen, 
Indras Vaaben Vajra med Udgangspunkt i den rituelt anvendte 
Pressesten — slutter sig' endnu et Moment af lige saa stör Vigtig- 
hed, nemlig Vandene. 

Som tidligere anfort spiller Vandene en overordentlig stör 
Rolle i Mytekredsen om Indra og Vrtra, og denne deres Stilling 
maa have sit Udgangspunkt i og sit Indhold fra det praktisk 

udforte Ritual. 

Der lindes ogsaa Antydninger nok herom. Imidlertid er det 
ojensynligt Tilfseldet, at der i Motivet »Vandene« er indgaaet 
forskellige Tankersekker; det er udformet ad forskellige Tanke- 
baner, saa der bliver ligesom flere Betydninger i dette Begreb, 
Betydninger der ikke staar hinanden imod, men er som for¬ 
skellige Sider af saninie Realitet, idet de har fselles Udgangs- 
punkt. 
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Disse Forestillingsrsekker tilhorer alle Mytekredsen om Indras 
og Vrtras Kamp, de er altsaa hvad Mytemotivet angaar i nej e 
Overensstemmelse; men den Rolle, som Vandene spiller heri 
er af forskellig Karakter. 

Den forste er den, der — som tidligere anfort — vaesentlig 
er udformet i Rigveda. Den gaar ud paa, at Vrtra tilegnede sig 
Vandene og holdt dem i sin Magt, og at deres Frigivelse straks 
fulgte efter Drabet paa Daemonen. 

I denne Forbindelse skal Vandene forstaas i Forlaengelse af 
Fortaellingerne om, at Vrtra under sin Fremvaekst og sit Herre- 
domme opslugte alt det velsignelsesrige og frugtbare i Verden. 
Vandene staar her som Udtryk l’or det gode og frugtbare. Det er 
derfor naturligt, at der — som naevnt — med dette Udtryk lejlig- 
hedsvis sigtes paa andet end regulaert Vand — f. Eks. Koer eller 
Somadrikken — Ting, der horer med til det principielle Begreb. 

I denne Forbindelse ruinmer Udtrykket ogsaa Betydning af 
Regnen. Vel at maerke den gode og frugtbargorende Regn, som 
Vrtra havde erobret. En ganske anden Regn er den skadevol- 
dende, der er af daemonisk Karakter. At man har sondret mellem 
disse Alter af Regn fremgaar af Cat. Br. 12,8,3,11, en Tekst der 
beskriver en Detalje af Sauträmani-Olferets Ritual: »Dernaest 
kaster han to Smykkeplader, en af Solv og en af Guld, ned, 
[den forste med Ordene]: »beskyt [mig] l'or Doden«, [den anden 
med Ordene]: »beskyt mig for Lynet«. Viraj[-Metret] er Regnen, 
og af den er der disse to frygtelige Former: Lyn og Hagl. Deraf 
er Smykkepladen af Guld Lynets Form, og den af Solv Hagl- 
vejrets. Mod disse to Guddomme yder han ham Beskyttelse; 
derfor er der ingen Frygt for disse to Guddomme hos den, der 
liar udfort Sauträmani-Oeret, som ogsaa hos den, der ved 
dette«. 

Det var netop disse »to frygtelige Former«, som Vrtra udgod 
tor at forsvare sig, R. V. 1,32,13: »Lyn og Torden har ikke 
nyttet den, ejheller det Hagl og Regn, som den spredte, Indra 
og Slangen, de to har nu kaempet, og den gavmilde har sejret 
for al Fremtid«, 

Denne daemoniske skadevoldende Regn er den, som Vrtra 
frembringer, som fremgaar af Vrtra. Den er ikke identisk med 
den gode Regn, som er inkluderet i Vandene, dem som Vrtra 
havde erobret og indesluttet, og som strommede frit efter Drabet. 

I dette rigvediske Motiv om Vandene forekommer disse som 
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jnere passive Storrelser, der bliver Genstand for de gode og onde 
Kraefters Kamp. 

Den anden Forestillingsraekke om Vandene — der, som tid¬ 
ligere naevnt, vaesentlig er udformet i Brahmanaerne — frem- 
stiller imidlertid Vandene med en anden Karakter. Her er de 
selv aktive Deltagere i Vrtrakampen: 

Cat. Br. 1,1,3,8-9: »8: »Jer valgte Indra [til Faeller] i Vrtra¬ 
kampen«, [siger han], Thi Indra valgte dem, da han kaempede 
med Vrtra, og ved Hjaelp af dem draebte han ham. Derfor siger 
han: »jer valgte Indra [til Faeller] i Vrtrakampen«. 9: »I valgte 
Indra i Vrtrakampen«, [siger han]. Thi de valgte Indra, da han 
kaempede med Vrtra, og ved Hjaelp af dem draebte han ham. 
Derfor siger han: »I valgte Indra i Vrtrakampen««. 

Jaevnfor Taitt. Br. 3,2,5,4 og 3,3,6,1 hvor den samme Formel 
forekommer: »»Jer valgte Indra [til Faeller] i Vrtrakampen«, 
siger han [til Vandene]«. 

Her er Vandene fremstillet som kaempende med paa Indras 
Side. Der er endvidere Tekster, hvor Vandene uden nogen Assi- 
stance fra Indra naevnes som kaempende med og besejrende 
Vrtra, eller som Vrtras Banemaend: 

Cat. Br. 3,9,4,25: »Nu, Vandene i Sandhed draebte Vrtra, og 
i Kraft af denne deres Bedrift er det, at Vandene strommer«. 

Cat. Br. 3,9,4,14: »Nu, Vandene i Sandhed draebte Vrtra og 
i Kraft af denne deres Bedrift er det, at Vandene strommer. 
Derfor er der ikke nogetsomhelst, der kan hindre dem, naar 
de strommer, thi de har fulgt deres egen Vilje [i den Tanke]: 
»for hvem skulde vi staa stille, vi ved hvilke Vrtra er slagen««. 

Ligesom Vandene i en öftere anvendt Formel kaldes Vrtras 
Besejrere: 

Cat. Br. 3,9,4,16: »Han udgyder [dem med disse Ord]: »I er 
heisebringende, I Vrtras Besejrere«. Thi Vandene er lykke- 
bringende ( civa ), derfor siger han: »I er heisebringende«. »Vrtras 
Besejrere«, [siger han], thi det var dem, der draebte Vrtra«. 

Taitt. S. 6,4,4,2: »»I er heisebringende, I Vrtras Besejrere«, 
siger han; dette er Vandenes Somadrik. Den, som ved dette, 
han kommer ikke til Ulykke i Vandene«. 

Taitt. S. 1,4,1,c: »I er heisebringende, I Vrtras Besejrere, 
kaerkomne ved [jeres] Gaver, Udodelighedens Hustruer; Gud- 
inder! bring dette Offer til Guderne, drik af Sornaen, I anraabte, 
anraabt af jer skal Soma drikke«. 
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Disse Tekster med deres Fremstilling af Vandene som aktive 
Deltagere i Dsemonkampen lerer direkte over til den Rolle og 
Funktion, Vandene har indenfor. Ritualdramaet. 

Forst maa det i Almindelighed siges, at den Rolle, Vandene 
spiller indenfor Kulten som Helhed, er af saa betydningsfuld 
en Karakter, at Vandene, i Lighed med de andre vigtige kultiske 
Genstande, kaldes en »Tordenkile«, Vajra: 

Qat. Br. 1,7,1,20: »Dernsest dsekker han [Karret med Mselken] 
med et Fad med Hulheden opad, indeholdende Vand; »for at 
ikke de onde Aander, Raksaserne, skal rore det fra oven«, 
[tsenker han]. En Tordenkile, i Sandhed, er Vandene; saaledes 
forjager han ved HjEelp af Tordenkilen de onde Aander, Raksa¬ 
serne. Derfor tildsekker han [Mselkekarret] med et Fad med 
Hulheden opad, indeholdende Vand«. 

Qat. Br. 1,2,5,20: »Dernsest siger han: »anbring Vievandet 
[paa Vedien]«. Offersvserdet og Prsesten, i Sandhed en Torden¬ 
kile, har hidtil beskyttet Offeret. Nu, Vandene er ogsaa en Torden¬ 
kile; denne Tordenkile er det, som han nu anbringer til [dets] 
Beskyttelse«. 

Qat. Br. 1,1,1,16-17: »16: Og hvorfor han saaledes forer 
Vandene frem: Asuraerne og Raksaserne hindrede engang Gu- 
derne, medens de var i Fserd med at udl'ore Offeret. »I skal 
ikke ofre«, [sagde de]; og fordi de hindrede ( raks ) [dem], derfor 
kaldes de Raksaser. 17: Derefter fik Guderne Oje paa den Tor¬ 
denkile, som er Vandene. En Tordenkile er Vandene, thi Van¬ 
dene er i Sandhed en Tordenkile. Derfor frembringer de en For- 
dvbning, hvorsomhelst de gaar, og hvad de kommer najr, ode- 
lsegger (egl. opbrsender, nis-dcili ) de. Denne Tordenkile hsevede 
de, og i dens farefri Sikkerhed og Fred udforte de Offeret. Paa 
samme Maade hsever ogsaa denne (Adhvaryu) Tordenkilen og 
udforer i dens farefri Sikkerhed og Fred Offeret; derfor forer 
han Vandene frem«. 

Taitt. Br. 3,2,4,2: »En Tordenkile er Vandene i Sandhed — 
Vandene er dsemondrsebende«. 

Det fremgaar af disse Tekster, at Vandet er i hoj Grad dsemon- 
drsebende. En Tordenkile, Vajra, betyder jo en Dsemondrseber. 
Og ifolge denne dsemondrsebende Karakter finder Vand rig An- 
vendelse indenfor Kulten. Det bruges f. Eks. til rituelle Be- 
stsenkninger vsesentlig af Kultpladsens Indretninger, som Offer- 


pjel, Alter o. s. v. straks efter, at de er oprettede. Her har Betyd- 
ningen en anden Tone: Vandet skal »berolige« disse Ting, 

(1 v. s. stemme Tingene med de deri indeholdte Kiseftei i Tiaad 
med hele Kulten, saa de bliver tjenende. Det fremgaar f. Eks. 
af dg- : 

Cat. Br. 9,1,2,2: »Han bestsenker [det] (Ildalteret) med Vand; 
Vandene er Afvsergelse og Beroligelse ( cänti ), paa denne Maade 
beroliger han det. Han bestsenker det paa alle Sider; saaledes 
beroliger han det paa alle Sider. Tre Gange stsenker han; trefold 
er Agni, saa omfattende Agni er, saa omfattende som hans Maal 
er, med just saa meget beroliger han det«. 

Qat. Br. 3,5,1,35: »Han bestsenker den (Uttaravedi) med 
Vand; eftersom hun (Uttaravedi) da var blevet en Lovinde og 
fserdedes om ubetvunget ( agänta ), og Vand er Afvseigelse og 
Beroligelse (cänti), saa beroliger han hende med Vand. En 
Kvinde er Uttaravedi, og paa denne Maade fremsender han hende 
til Guderne; derfor bestsenker han [den] med Vand«. 

Men foruden dette Vand, som er et staaende Hjselpemiddel 
under hele Ritualet, findes der en besternt Slags meget betyd- 
ningsfuldt Vand, som anvendes under selve det centrale Mo¬ 
ment, Somapresningen. Del er det saakaldte Nigräbhyä-Vand, 
hvormed Somaen overhseldes for hver Presning. Dette Vand laai 
ved denne betydningsfulde Funktion en Plads som Skuespiller 
ved selve det centrale Drama. 

Vandet er altsaa aktivt medvirkende ved Somapresningen, 
som det siges Qat. Br. 12,8,2,12: »»Den mandige, som gaar i 
Vandene«, [siger han], thi baade ved Hjselp af 'S and og rnidt 
i [det] bliver denne [Soma] presset«. 

Presningen er en Dsemonkamp og et Dsemondrab, og Dse- 
monen er inkorporeret i Somastsenglerne. Den foregaar i og ved 
Hjselp af Vandene. Det er Udgangspunktet for Mytedannelsen, 
helles for begge Forestillingsbaner: at Vandene selv er aktive 
Dsemondrsebere, og at de rammende frugtbar Velsignelse ud- 
loses ved Drabet. 

Teksterne om dette Vand spiller over det rituelle og det rnyti- 
ske, saaledes at det er muligt at skille de to Sider ud, hvad der 
netop er Rituallegendens segte Prseg. 

Det fortselles, at det Vand, der skal anvendes til alle tre 
Somapresninger, det saakaldte Vasativari-Vand, skal hentes fra 
























en flydende Strom for Solnedgang, se Gat. Br. 3,9,‘2,1-6: »1: Nu, 
dengang da Offerets Hoved blev hugget af, saa indgik den Saft, 
der lob fra det, i Vandene, og i Kraft af denne Saft er det, at 
Vandene strommer; og just denne Saft formenes stiommende 
[til Stede] der. 2: Naar han gaaf hen [for at hente] Vasatlvari- 
Vandet, saa er det just den Saft, han har hentet og [igen] lsegger 
i Offeret, og [saaledes] gor han [atter] Offeret saftfuldt; derfor 
gaar han efter Vasativari-Vandet. 3: Det fordeier han over alle 
Presningerne, derved lsegger han Saften i alle Piesningeine og 
gor alle Presningerne saftfulde; derfor fordeier han det over alle 
Presningerne. 4: Han skal tage [det] fra strominende [Vand]; 
thi denne Offerets Saft bevajgede sig, derfor skal han tage [det] 
fra strommende [Vand]. 5: Det tages ogsaa med Beskyttelse som 
Formaal. Nu, alt her paa Jorden, hvadsomhelst det end er, det 
raster, endogsaa han der blseser (Väyu, Vinden), men disse 
[Vande] alene, de raster ikke. Derfor skal han tage [det] fra 
strommende [Vand]. 6: Han skal tage [det] ved Dag, »seende 
Offerets Saft vil jeg tage [det]«, [tsenker han], derfor skal han 
tage [det] ved Dag. For det er for harn, som brsender (Solen), 
at han tager [det], thi han tagcr det for alle Guderne, og alle 
Guderne er hans Straaler; derfor skal han tage [det] a ed Dag. 
Det er alene ved Dagen, at denne [viser sig], derfor er det netop 
ved Dagen, at han skal tage [det]«. 

A1' dette Vand tages Nigräbhyä-Vandet, Cat. Br. 3,9,4,2o: 
»Fra de strommende [Vande] tager han Vasativari-Vandet, og 
fra Vasativari-Vandet [tager han] Nigräbhyä-Vandet, og fra 
Nigräbhyä-Vandet oser man de forskellige Libationer. I Kraft 
af denne Bedrift er det, at man oser Libationerne af Hotr’ens 
Bseger. Nu er Hotr [identisk med] Rc, en Kvinde (rc, »Hymne«, 
er Fern.), og fra Kvinden l'odes [alle] disse [jordiske] Skabninger; 
saa lader han denne [Soma] fodes af Hotr, d. v. s. at Rc, d. v. s. 
af denne Kvinde, derfor [oser man Libationerne] ai Hoti ens 
Bseger«. 

Om dette Vands Funktion fortselles folgende, Cat. Br. 
3,9,4,14-16: »14: Derpaa overgyder han [Somaen] med Nigrä- 
bhyä-Vand. Nu, Vandene, i Sandhed, draebte Vrtra, og i Kraft 
af denne deres Bedrift er det, at Vandene strommer. Derfor er 
der ikke nogetsomhelst, der kan hindre dem, naar de strommer; 
thi de har fulgt deres egen Vilje [i den Tanke]: »for hvem skulde 
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vi staa stille, vi ved hvilke Vrtra er slagen«. Nu, hele denne 
Verden, hvadsomhelst der eksisterer, er underlagt Indra, end¬ 
ogsaa han, der blieser (Väyu, Vinden). 15: Indra sagde: »hele 
denne Verden, hvadsomhelst der eksisterer, er underlagt mig, 
adlyd I ogsaa mig«. De sagde: »hvad skal vi have for det?«. 
»Den forste Nydelse af Kong Soma [skal vsere] jeres«, [sagde 
han] »Javel«, [svarede de]. De underlagde sig ham; dem, 
som var underlagt [ham], drog han til sit Bryst; og fordi han 
drog ( ni-grabh ) dem til sit Bryst, derfor kaldes de Nigrabhya. 
Og saaledes er det nu, at Offerbringeren drager dem til sit Bryst; 
o« det er deres forste Nydelse af Kong Soma, at han overgyder 
[Somaen] med Nigräbhyä-Vand. 16: Han udgyder [dem med 
disse Ord]: »I er heisebringende, I Vrtras Besejrere«. Thi Van¬ 
dene er lykkebringende ( civci ), derfor siger han: »I er heise¬ 
bringende«. »Vrtras Besejrere«, [siger han], thi det var dem, der 
draebte Vrtra. »Den udodeliges (Somaens) lyklceforjaettende Hu- 
struer«, [siger han]; thi Vandene er udodelige. »I Gudinder, for 
dette Offcr til Guderne«, [siger han]; der er intet uforstaaeligt ved 
dette. »I, som er indbudte, drik af Somaen«, [siger han]. Saa¬ 
ledes indbudte nvder de den forste Drik af Kong Soma«. 

I denne Tekst fremstilles Vandene som heisebringende og 
lykkebringende, netop den Karakter, som de udloste Vande har 
i Rigveda. Jsevnsides hermed fremstilles de som Vrtras aktive 

Besejrere. 

Ordene om, at Vandene skal fore dette Offcr til Guderne, 
kan man sidestille med en Strafe fra Rigveda 3,36,7: »Strom¬ 
mende [sammen] med Havet bringer Floderne til Indra smukt 
presset Soma; de haandrappe malker med deres Arme Stsenglen 
og renser [Somaen] med Sodmens Strom og Filtei«. 

Det er Somaen, som Vandene forer med sig fra Presningen, 
som jo er Daemonkampen, til Guder og Menneskei. 

At Vandene faar den forste Soma motiveres nsermere i 
Cat. Br. 1,1,3,7: »Efter at have taget dem (Vandene i Ösen) i 
sin venstre Haand, saa sprojter han det op med sin hojre [Haand] 
og lovpriser og ophojer det [med Ordene]: »guddommelige 
Vande, I er de forst-gaaende og de forst-drikkende«. Thi Vandene 
er himmelske, derfor siger han »gudommelige Vande«. »Forst- 
gaaende«, [siger han]; thi disse bevasger sig mod Havet og 
derfor er de forst- [eller foran-]gaaende. »Forst-drikkende«, 






























158 


Nr. 3 


[siger han]; thi disse nyder som de ferste af Kong Soma, og 
derfor er de forst-drikkende. [Endvidere]: »led i Dag dette 
Offer fremad, den vel grundfsestede Offerherre fremad, den 
gudelskende Offerherre«, hvormed han mener: [led] Offeret ret, 
[led] Offerbringeren ret«. 

I disse Tekster er Vandenes Betydning under Presningen 
gensidig rituelt og mytisk motiveret. De hseldes over Somastaeng- 
lerne og optager under Presningen Somasal'ten i sig. Derfor 
drikker de ferst af alle Soma. De nsevnes som Vrtras ßanemaend, 
hvad der rituell feiger naturligt, naar Vrtra opfattes som inkor- 
poreret i Somastaenglerne, der knuses. 

Ved Presningen optager Vandene Somasaften i sig og flyder 
ned i Samlekarret, en Proces der sikkert ligger til Baggrund l'or 
den ofte forekommende Vending onr Vandene eller Strommene, 
der flyder mod Havet. 

Dette er Udgangspunktet for Mytens Fortselling om, at Van¬ 
dene udloses A^ed Vrtras Drab og flyder 0A r er ham, f. Eks. flg.: 

R. V. 1,32,10: »Midt i Flodlobene, de stadigt ilende, der aldrig 
falder til Ro, er [dens] Krop nedlagt, Vandene gennemstrommer 
Vrtras Skjulested, Indras Fjende sank ned i dybt Marke«. 

Med beA^aret kultrealistisk Praeg udtrykkes det saaledes i 
Kaus. Br. 15,3: »Idet at Vandene strommede bort oA'er den 
slagne Vrtra, saa svulmede de, og deraf [Betegneisen] »Vand- 
SAudmen««. 

Ligeledes R. V. 1,32,8: »Vandene fattede Mod og lober hon 
over den liggende [Slange, der er] som et knselcket Ror paa 
denne Maade«. 

Det anvendte Billede »knaekket Ror« kan meppe forklares 
paa anden Maade end som en i Myten beA r aret Refleks af det 
realistiske Billede paa den draebte Daemon: de knuste Soma- 
staengler. 

At disse udloste Vande bliver Symbol for hele Offervelsig- 
nelsen har sin rituelle Grund i, at de nimmer den sakrale Offer- 
drilt, den A'ed Presningen erhvervede Somasaft, der i sin Andere 
Anvendelse bliver Midlet til Skabelsen og Opnaaelsen af alle 
Goder. 

Det fremgaar saaledes med tilstrsekkelig Tydelighed, at ogsaa 
det i Indra-Vrtra-Mytekredsen saa betydningsfulde Motiv om 
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Vandene har sit Udgangspunkt i det rituelle Drama. Vandenes 
mytiske Betydning har sin Grund i en rituel Betydning. Dette 
er Udgangspunktet. 

Det vil dog langtfra sige, at alt, hvad der findes sagt i Ovei- 
leveringen om Vandene, kan fortolkes rituelt. Ritualets Liv ligger 
jo netop i, at det rummer et overordentligt Indhold, som stadig 
kan vokse udad. Motivet kan ogsaa godt sprede sig ad flere 
Tankebaner og trseklce nye Ideer til sig, som godt indbyrdes 
kan have afvigende Karakter. Og det kan gaa saaledes, at man 
i en Gren af Overleveringen finder en Side betonet, i en anden 
Gren en anden Side. 

Det er Tilfseldet med Motivet Vandene. Det har inspireret 
Sindene, i det har man oplevet og sammenfattet mange andie 
Ting. Det kan ses af Rigveda. Her er det digtet ud til at blive 
det störe sammenfattende Udtrylc for alt, hvad der rummer 
Livets grodefulde Kneifer. 

Men i Brahmanaerne holdes Motivet indenfor en mere gam- 
meldags Form. Legendeprfeget er her mere udtalt, den nsere 1 il- 
knytning til Ritualet staar i Forgrunden og har holdt paa den 
gamle Erfaring. 

Dog, selv i den niest udfoldede Form af Motivet er Tilknyt- 
ningcn til Udgangspunktet bevaret. Det kan naarsomhelst dukke 
frem med realistisk Kraft. 

Det er den vediske Mytologis Art. Den er vokset frodigt, 
blomstret ud i kunstluld Digtning, men det er organisk Vfekst 
ud fra et Midtpunkt, der stadig er levende og virker i Dybet, 
Kulten. Digtningen forstaas forst, naar man staar paa den kul- 
tiske Festplads. 


Efter Kämpen. 

Naar Presningen er foregaaet, er Dsemonen drsebt, og Identi¬ 
fikationen mellem Vrtra og Soma traeder i Oplosning. Somaen 
genopstaar som »hei«, d. v. s. som den livgivende Somasaft. 
Og Dsemonen foreligger i den aflivede Form kun som en uren 
og besudlende Potens. 

Oplnevelsen af Identifikationen fuldbyrdes dog ikke med et 
Slag. Der er en Mellemtilstand, en Overgang. Denne fremgaar 
klart af et bevaret Tnek, der viser, at den Dobbelthed, der 
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karakteriserede den med Soma identiske Vrtra — nemlig a t 
indeholde baade det negative og det positive, det dsemoniske 
og det vserdifulde — ogsaa har vseret karakteristisk for Soma- 
draaberne straks efter, at de er udpressede. De har endnu Praig 
af begge Sider. 

Det fremgaar ai' de tidligere citerede Tekster orn Vrtradrabet; 
den nedlagte Vrtra er, som allerede anfort, identisk med Soma: 

Cat. Br. 4,1,3,6.10: »6: Han (Vrtra) stank for dem, sur og 
raadden blseste han mod dem, han var ikke tjenlig til at ofres, 
ejheller til at drikkes«. »10: Dernsest blseste Väyu ham igennem 
for anden Gang og gjorde ham velsmagende, hvorpaa han var 
tjenlig til at ofres og tjenlig til at drikkes«. 

Taitt. S. 6,4,7,1-2: »De (Guderne) slog ham (Soma) ihjel, 
han stank, Guderne künde ikke holde ham ud. De sagde til 
Väyu: »gor ham velsmagende for os«.—Väyu gjorde ham vel¬ 
smagende for dem, derfor hsenger man det, som stink er, paa 
et vindomsust Sted, thi Väyu gor det rent og velsmagende«. 

Den forst pressede Soma er endnu halvvejs dsemonisk, den 
er ikke tjenlig til hverken at drikkes eher at ofres. Den Kraft, 
der er i den, kan blive baade til ondt og godt, og man maa bort¬ 
tage det dsemoniske Prseg og rette Kräften mod det gode. 

I ovennsevnte Tekster, der er legendariske i deres Form, 
er det Väyu, Vinden, der lutrer Somaen. Hvilken rituel Akt, 
det svarer til, kan ikke siges nojagtigt paa dette Grundlag. Men 
det maa vsere et Lecl i den Klargoringsproces, som den pressede 
Soma gennemgik, for den künde drikkes. Den rensede guddom- 
melige Soma bserer jo netop det rituelle Tilnavn Pavamäna 
» den kl artflydende«. 

Der er endnu en Tekst, som spiller over det ovennsevnte 
Forhold, og den er ikke legcndarisk, men en almindelig ritua- 
listisk Forklaring: 

Taitt. S. 3,1,8,2-3: »Den forste Draabe, som lalder fra So¬ 
maen, der bliver presset, har Magt til at ihjelslaa Offerbringerens 
Kraft, Styrke, Born og Kvseg. Han skal [derfor] sige denne 
Mantra over den: »du er taklet til mig med Born, med Rigdoms 
Blomstring, drseb ikke min Kraft og Styrke«; saaledes beder 
lian denne Bon, for at der ikke skal ske Drab af hans Kraft, 
Styrke, Born og Kvseg«. 

Det er samme Realitet sagt med jsevne Ord. Den forste Soma 
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rummer Kraft baade til godt og ondt. Ved en Formel, som har 
haft sin Plads i Ritualet, retter man Kräften mod det gode. 

Saaledes forer man Oplosningen af Identifikationen mellem 
Vrtra og Soma igennem, Adskillelsen bliver komplet, til den ene 
Side er den rensede guddommelige Soma, til den anden Side 
den knuste livlose Dsemon. Somaen er nu alene indeholdt i de 
»klartflydende« Draaber, der er strommet ned i Samlelcarret. 
Men Dsemonen har ogsaa stadig sin Inkorporation. 


Naar Saften er presset af Somastsenglerne, er disse uden Saft 
og Kraft og har derfor nu en heit anden Karakter end for Brugen. 

Det kommer til Udtryk i nogle Tekster, som horer til Ava- 
bhrtha, det rituelle Bad som danner Afslutning paa Somakult¬ 
festen : 

Cat. Br. 4,4,5,1: »Han gaar nu ned til Afvserge-badet (Ava- 
bhrtha). Gründen til, at han gaar ned til Afvserge-badet [,er denne]: 
den Livssaft (rasa), som har vseret i ham (nemlig i Soma og i 
O fferbringeren), den har han (Prsesten) fremskaffet (uddraget) 
af ham til Ofringerne; nu dette Legeme (carfra, de brugte Stseng- 
ler), der er ikke [mere] Livssaft i det, dog maa det ikke boit- 
kastes; man bringer det ned i Vandet, og da Vand er Livssaft, 
saa lsegger han denne Livssaft ind i det; saaledes forener han 
ham med denne Livssaft, saaledes frembringer han ham deraf 
[igen], og frembragt frembringer han (Soma) ham (Offerbringe¬ 
ren). Og fordi man bringer [det] ned (ava-hr ) i Vandet, deifoi 
[kaldes Badet] Avabhrtha«. 

Qat. Br. 4,4,5,15: »Dernsest er der en Offerlcage paa en Skaal 
til Varuna. Den Livssaft, som har vseret i ham (nemlig i Soma 
og Offerbringeren), den har han (Prsesten) fremskaffet (uddraget) 
af ham til Ofringerne; nu dette Legeme ( carira , de brugte Stseng- 
ler), der er ikke [mere] Livssaft i det; men Offerkagen er Livs¬ 
saft, og denne Livssaft lsegger han ind i det. Saaledes forener 
han ham med denne Livssaft, saaledes frembringer han ham 
deraf [igen]; og frembragt frembringer han (Soma) ham (Offer¬ 
bringeren). Derfor er der en Offerkage paa en Skaal til Varuna«. 

Cat. Br. 4,4,5,16: »Dernsest siger han, naar han har dannet 
et Lag af Offersmor [i Skeen], idet han skserer ud af Offerkagen: 
»reciter for Varuna«. Her skserer nogle to Gange [Stylcker] af 
den brugte Soma, men det skal han ikke göre; tln det er et 
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[tomt] Legeme, som ikke er tjenligt til Ofring. To Gange skaerer 
han ud [af Kagen] og drypper en Gang [med Smor] og salver 
Udskreringerne. Naar han saa har. opfordret til Crausat[-Raabet], 
siger han: »udfor Offeret til Varuna«, og ofrer mens VasaT 
[-Raabet] bringes«. 

Ligesom Presningen har vaeret det rituelle Udtryk for Daemon- 
kampen og Daemondrabet, saaledes har ogsaa disse vaerdilose 
og knuste Somastaengler vaeret det rituelle Rillede af den ned- 
lagte Daemon. De svarer til, hvad der bliver tilbage af Vrtra efter 
Kämpen, naar alt det vaerdil'ulde er erhvervet og erobret fra bam. 

Reflekser af dette realistiske Billede paa den aflivede Vrtra 
genfindes ogsaa indenfor Mytedigtningen. Thi det er uden Tvivl 
Billedet fra Kultpladsen, de knuste Staengler, der bar inspireret 
visse Udtryk om den draebte Daemon, f. Eks. R. V. 1,32,5.8: 
»Som Grene afhuggede med 0ksen ligger Stangen trykket fast 
mod Jorden«, og: »den liggende [Slange, der er] som et knaekket 
Ror«. Ligesom det ogsaa, omend i en lidt aendret Udformning, 
genfindes i Billedet R. V. 10,89,7: »Indra faeldede (han) Vrtra, 
ligesom 0ksen Traeerne«. 

Omvendt viser Forholdet sig ved, at man knylter Ahi-ideer, 
Slangeforestillinger, til de brugte Staengler. 

Disse knuste Staengler maa nemlig ikke bortkastes, som det 
allerede fremgik af de for citerede Tekster. Det sidste Led af 
Kultfesten, Afhelgningen, gaar ud paa at stille alle de Kraefter 
i Bero, som har vaeret virksomme under Kulten. Man vender 
tilbage fra Kultlivets intense Sfaere til Hverdagens mere jaevne 
og langelige Rytme. 

Et rneget delikat Punkt er det da paa en harmonisk Maade 
at blive af med Somaens efterladte Rester. Denne Soma, som har 
haft en saa bevaeget Skaebne under Dramaets Forlob: den blev 
erhvervet i Triumf, fejret som en Fyrste, saa blev den tillige 
Daemonen, blev draebt under Presningens Kamp, men genopstod 
til fuld Guddommelighed som klartflydende Draaber, medens 
dens efterladte »Legeme« uden Saft og Kraft er et forlcraenkeligt 
Vehicel for den draebte Daemon. 

Under Afslutningsbadet bringer man disse Staengler ned i 
V andet, og derunder retter man folgende Formel til dem, Cat. Br. 
4,4,5,3: »»Vaer ikke nogen 0gle (prdäku) eller Slange (ahi)«., 
[siger han]; dette er 0nsket om »god Faerd« til den brugte Soma, 




Nr. 3 


163 


naar man bringer den ned i Vandet, og det er »god Faerd« for denne 
[Offerbringer]; for Slanger er som Reb, og Slangernes Tüho ds- 
steder er som Bronde, og det er, som er der Fjendskab mellem 
Mennesker og Slanger; »at det ikke skal opstaa beraf« [tsenker 
han], og derfor siger han: »vaer ikke nogen 0gle eller Slange««. 

Disse Ord viser klart, at der knyttes Abi-forestdbnger til den 
brugte Soma, og det kan kun forstaas paa den Maade, at de 
inkorporerer den nedlagte Vrtra, Dfemonen. Der benyttes Ud- 
trykkene »ahi« og »prdäku«, der begge betyder Slange. Det forste 
anvendes jo overordentlig ofte netop som Bemevnelse for Vrtra 

Ved den ovennamrte Formel beskytter man sig altsaa mod 
eventuelle skadelige Indflydelser fra de brugte Staengler for det 
Tilfaelde, at der endnu skulde vaere virksomme daemomske 
Kraefter tilbage i dem. 

Iovrigt skaffer man sig af med dem i Vandet. Maaden, hvoi- 
paa det sker, er heit i Pagt med det kultiske Afslutmngstema, 
Afdaempning, Beroligelse og Genoprettelse af et harmonisk boi- 
hold, i dette Tilfaelde til Somaen, der som Daemonen maatte 
lade sit Liv: 

Cat Br 4 4 5 20-22: »20: Dette er Angirasernes Fremgangs- 
maade.’ Efter ät’bave udfort [Offeret] paa den ene eller anden 
[af disse Maader] lader han (Adhvaryu) Krukken, hvon den 
brugte Soma er, flyde bort [med Ordene]: »i Havet i Vandene 
er dit Hjerte [,o Soma]«; for Havet er Vandene, og Vandene ei 
Livssaft (rasa). Saaledes hegger han denne Livssaft i harn saa¬ 
ledes forener han harn med denne Livssaft, saaledes hem- 
bringer han harn deraf [igen], og frembragt frembrmgei han 
harn. »Lad Planter og Vande forene sig med dig«, [siger han], 
saaledes hegger han begge Slags Livssaft i ham, baade den, dei 
er i Planterne, og den, der er i Vandene. »Gid vi maa tjene d g, 
o Offerets Offerhcrre, i at synge Hymner og fremsige Hyldes 
med Svähä«, [siger han]; hvadsomhelst der af Offeret er go , 
det lsegger han paa denne Vis i ham. 21: Naar lj an eipaa 
ladet den gaa, staar han ved den [med folgende Ord]. g - 
dommelige Vande, denne er eders Barn«, thi denne er an 
Barn, »baer I ham vel tilfreds og vel fostret«. Dermed overgivei 
han ham til Vandene til Beskyttelse. »Guddommehge Soma«, 

' [siger han dernaest,] »dette er dit Omraade (loka)«, thi Vandene 
er dennes Omraade (lolca), »deri skal du vokse til Velsignelse, 
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voks til fulde«, hvormed han mener: bliv deri til Velsignelse 
for os og beskyt os for alle Ulykker. 22: Derpaa ssenker han. 
[den i Vandet med folgende Ord]: »o Avabhrtha Nicumpuna(?), 
du glider af Sted som Nicumpuna; lad mig ved Hjselp af Guderne 
afvende den Synd, som er begaaet [af mig] mod Guderne, og 
ved Hjselp af de dodelige den Synd, som [af mig] er begaaet 
mod de dodelige«. Thi Synden begaaet mod Guderne har han 
i Sandhed afvendt ved Hjselp af Guderne, nemlig ved Hjselp 
af Kong Soma, og Synden begaaet mod de dodelige har han 
afvendt ved Hjselp af de dodelige, nemlig ved Hjselp af Offer- 
dyret og Offerkagen. »Beskyt [mig], o Gud, for Skade fra den 
hojthylende [Daemon]«, [siger han], hvormed han mener: bevar 
mig for alle Ulykker«. 

Her toner Skyldmomentet frem igen, omend paa en anden 
Maade end for. Afslutningsmotivet er formet som en Genopret- 
telse. I Vandet skal den knuste Soma atter fyldes med Essens 
og Liv, fra Vandet skal den genopstaa fuld vserdig og brugelig 
til atter at trsede i Tjeneste for Guder og Mennesker. 

Her tsenkes paa den Soma, der ydede sin velsignelsesrige 
Kraft til Offerfesten. Men Antitesen, det dsemoniske, horer uad- 
skilleligt med, og derfor slutter han af med Ordene: bevar mig 
for den hojthylende Dsemon. 

Dette er da sidste Akt for Vrtras Vedkommende. Man havde 
oplevet Dsemonens voldsomme Fremvsekst paa Hclligstedet, in- 
korporeret i det allerhelligste, tilranende sig Livet og Lykken. 
Man havde oplevet den anspsendte Kamp og Dsemonens Nederlag. 

Nu steder man ham til Hvile med de sidste livlose Rester af 
Somastsenglerne. Dramaets hojspsendte Konflikt er lost, Don- 
ningerne er kommet til Ro, Motivet, der var Kultfestens Liv, 
glider ud i en Stilnen af, en Synken hen. 

Menneskene drager tilbage til Hverdagen med Offervelsig- 
nelsen, det genvundne Liv med dets Rigdoms Fylde, og Dsemo- 
nen, der maatte lade Livet, er sunket til Ro. Men ikke drsebt for 
beständig. Der kommer en Dag, hvor han har genvundet sin 
Kraft, saa kalder Kultens Kamp paany. Thi det er den primitiv¬ 
antike Erfaring, at intet ejes for beständig, Livet maa stadig for- 
nyes, og Fornyelsen sker gennem Kamp og Sejr over Morkets 
onde Magter, der vel kan kues, men aldrig tilintetgores. 
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5 , 5 , 5 , 7-8 . 
6 , 2 , 2 , 19 . . 
6 , 3 , 1 , 29 . . 
6 , 3 , 1 , 39 . . 

6 . 3 . 3 . 10 . . 

6 . 4 . 2 . 3 .. . 

6 . 5 . 2 . 10 . . 
7 , 2 , 4 , 17 . . 
7 , 4 , 1 , 13 . . 
8 , 5 , 3,8 . . . 
8 , 6 , 3 , 6 . . 

9 . 1 . 2 . 2 .. 


Side 

.124 

. . . 153. 156 

. 88 

88. 117.123 

.117 

. . . 118. 160 

.118 

. . . 118.160 

.115 

.102 

.114 

.... 32. 101 

.148 

46. 104. 115 

.161 

.162 

.161 

.161 

.163 

. 19 

. 17 

. 18 

.19. 139 

.20. 85 

. 19 

. 19 

.19. 69 

. 19 

.19. 139 

.138 

. 35 

. . 55. 77. 104 

. 77 

.77. 81 

. 77 

. 32 

.148 

.139 

.148 

. 32 

. 51 

. 14 

. 87 

. 18 

. 16 

.155 


9,2,3,4. 

9,2,3,19. . . . 

9.2.3.33. . . 

9,4,2,1. 

9,4,4,14. . . 

9.5.1.33. . . 

9.5.2.4. . . . 

9.5.2.5. . . . 

11 , 1 , 2 , 1-2 . 

11.1.5.7. . . 

11.1.5.8. . . 
11,1,7,4. . . 
11,5,9,7. . . 

11.7.2.5.. . 

12.7.1.1- 14 
12,7,2,6. . 

12.7.2.16. 

12.7.3.1- 5 
12 , 8 , 1 , 1 . . 
12 , 8 , 2 , 12 . 
12,8,2,36. 

12.8.3.1- 2 
12,8,3,11. 

12.9.3.5.. 
13,1,2,9. . 
13,4,1,13. 

13.5.1.17. 

14.1.2.3.. 
14,3,1,29. 


Side 

. . 17 
. . 19 
. . 19 
. . 15 
. . 19 
. . . 130 
. . . 41 
. . . 64 
. . . 123 
. . . 32 
. 33. 80 
. . . 12 
. . . 140 
. . . 130 
. . . 35 
. .. 20 
. . . 20 
. . . 93 
. . . 86 
... 155 
... 10 
... 35 
... 152 
, .. . 15 
. ... 139 
. 32. 141 
. ... 141 
139.141 
. ... 130 


Taittiriya 

1.2.1.1 . 

1.2.12.1 . 

1.4.1, b. 

1.4.1, c. 

1 , 6 , 12,0 . 

l,6,12,p . 

1,7,7,b . 

2,1,3,4-5. 

2,1,4,5. 

2.1.4.6- 7. 

2.3.2.6- 7 . 

2.4.12.1 . 

2.4.12.2 . 

2,4,12,3-5. 


Samhita. 

. 46 

' ’.146 

’ ’.129 

.153 

' ‘. 64 

’ i.46. 66 

.140 

' ’.136 

. 44. 80. 103 

.80. 103 

. 35 

. 38 

... 38. 50. 54. 77 
.77. 111 


■ 


Nr. 3 
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Side 


Oi19.fi . 

_ 54. 78. 106 

2,23,7 

2,4,12,7. 

. ... 54. 55. 78. 104 
.... 35 

2,31 . 
2,36 . 

^,0,1,1-9 . 

.... 38 

3,6,1 

2.5.2.2 . 

2.5.2.3 . 

2,5,2,4-5. 

2.5.3 . 

qis 9.-8. 

. 38. 50. 55. 73 

.... 55. 73 

.73. 117 

. 90 

. . 160 

3,15. 
3,16 . 

3.20 . 

3.21 . 
4,1 . . 

3,2,9,1.4.7- 

3,3,7,3. 

5,2,6,2. 

k a f; 9-A 

.... 141 
.... 121 
. . 140 
44. 80 

4.2.. 
4,22. 

6.4.. 
7,28 

0j4jU)O **•••• 

6.1,1,5 . 

. . 46. 103 

8,12 


6 , 1 , 1 , 7 . • 

6.1.3.4- 5 

6 . 1 . 11 . 4 . 

6 . 2 . 2 . 4 . . 

6,2,4,2. . 

6.2.7.4- 5 

6 . 3 . 7 . 5 . . 
6 , 4 , 2 , 3 .. 

6 . 4 . 4.1 . • 

6.4.4.2. . 

6,4,4,4. . 

6.4.7.1- 2 

6 . 4 . 8 . 1 - 2 

6 . 5 . 1 . 1 - 2 

6 . 5 . 5.1 . . 

6 . 5 . 5 . 2 . . 
6 , 5 , 5 , 3 . . 
6 , 5 , 6 , 5 .. 

6 . 5 . 9.1 . . 
6 , 5 , 11 , 3 - 

6 . 6 . 7.1 . • 

6 . 6 . 9 . 2 . . 

7 . 4 . 2 . !.. 


Side 

. . 138 
23. 26 
. . 27 
. . 139 
. . 86 
. . . 86 
. . . 71 
. . . 83 
. . . 135 
. . . 76 

. 83. 99 
. . . 28 
. . . 87 
. . . 19 


120 



140 

144 

Kausltalci 

Brähmana. 

.... 55. 72 

123 


.... 130 

5U 

1^9 .... 

... 55. 72. 107 

14o 

1 ^ q . 

104. 130. 158 

l/o 


.... 130 

120 

OQ 9 ... 

... 71. 81 



.130 

153 

122 

30,1. 

.... 133 


118. 160 

.... 116 


Aitareya Brähmana. 


1.4.. . 

1.7.. . 

1.24.1 

1.26.1 
2,1,5 . 
2,11 .. 


78 

1 tllUimj u ~ ~ 

. 99 

131 

1 >3,0,0. 

.... 123 

87 

1>5>1>3 . 

. 23 

83 

l»4»l»l . 

... 140 

148 

1 »4,4,. 

... 47 

103 

1,4, /,0. 

. 26 

35 


. 24 

122 


.... 87 

122 

1,0, /,4. 

. 29 

17 

1,0,/,o . 

. 13 



.... 139 


1,*>0»o . 

... 139 

. 17 

2,1,3,4. 

. 26 

. 16 
. 21 
. 138 
. 138 
. 25 

2,1,5,11. 

2.2.3.3 . 

2.2.3.4 . 

2,2,7,2. 

2,2,8,1. 

. . . . • 14U 

_23. 61 

.... 61 

_23. 61 

.... 123 
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Nr. 3 


Side 


Side 


2,2,10,1. 

. 61 

2,4,1,3. 

. 63 

2,7,3,2. 

. 74 

3,1,2,1-2. 

. 15 

3,2,4,2. 

.138. 154 

3,2,5,1. 

.120 

3,2,5,4. 

.153 

3,2,9,2. 

. 47 

3,2,9,10. 

.139 

3,2,10,1. 

.139 

3,3,6.1 . 

.153 

3,3,7,7. 

.16. 30 

3,8,15,1. 

.138 

3,9,5,5. 

. 10 


Pancavimca Brähmana. 


6,5,1 . 

.104 

7,7,9-11. 

.141 

8,6,5 . 

. 24 

9,5,7 . 

.48. 119 

9,7,5 . 

. 20 

9,7,8 . 

. 20 

10,5,15. 

. 16 

11 ,10,2. 

.133 

11 ,11,12. 

. 82 

12,5,21. 

. 88 

12 ,6,6. 

. 82 

12,6,8-9. 

. 93 

12,13,4-6. 

. 82 

12,13,14. 

.140 


12,13,23. 

. 82 

13,4,1. 

. 46 

13,5,1. 

.133 

13,5,22. 

.44. 81 

13,6,8-10. 

. 92 

13,9,2. 

.131 

14,4,5. 

. 82 

14,11,28. 

. 92 

15,11,9. 

. 87 

16,1,12. 

.125 

16,2,5. 

.140 

16,13,6. 

. 10 

17,5,1. 

.37. 93 

18,5,2. 

. 86 

18,9,6. 

.102 

18,11,1. 

. 86 

19,4,7. 

. 92 

20,15,6. 

. 79 

22,14,2. 

. 92 

25,14,4. 

.130 


Atharva Veda. 

7,26,2.84,3 . 64 

7,76,6.130 

8,4,4.5.17.19.22.149 

8,4,17.146 


Brhaddevatä. 


4,5.137 

6,121-123. 79 


Indleveret til Selskabet den 18. April 1944. 
Frerdig fra Trykkeriet den 3. Maj 1945. 


UNIV. ~ BIBL, 
LUND) 

2 JUN 1947 



































































